﻿A Dreve iv}dacă despre Hristos TRADUCERE DIN GERMANĂ, DIN EDIȚIA A -A, sub d a c t i e şi cu o prefaţă P A Krasikova EDITURA DE STAT MOSCOVA <> O LENINGRAD A DREVS MITUL DESPRE HRISTOS TRADUCERE din a -a EDIȚIA GERMANĂ editat şi cu o prefaţă P A KRASIKOVA VOLUMUL Ediția a doua, completată EDITURA DE STAT MOSCOVA - - LENINGRAD Desenul din față înfățișează o fecioară hindusă cu un copil salvator Glavlit nr AP Tiraj de exemplare Tipografia Red Proletarian", str Pimenovskaya, / - DE LA EDITURA LA EDIȚIA A DOUA Prin lansarea celei de-a doua ediții a operei lui A Drews, editura satisface cererea largă pentru această carte din partea ateilor, care a fost departe de a fi mulțumită de prima ediție Semnificația Mitului lui Hristos, ca una dintre cele mai fără Dumnezeu cărți ale timpului nostru, a fost remarcată excelent de tovarășul Lenin în articolul său "Despre semnificația materialismului militant" Potrivit tovarășului Lenin, cel mai important lucru în propaganda antireligioasă este să poți interesa masele largi, care nu sunt încă dezvoltate cultural, cu o atitudine conștientă față de problemele religioase și o critică conștientă a religiilor Nu există aproape nicio altă carte care să trezească o atitudine conștientă și critică față de religie într-o asemenea măsură ca Mitul lui Hristos Această carte, în conținutul ei, este în întregime concentrată pe întrebarea principală și fundamentală de care depinde păstrarea creștinismului a influenței sale ideologice asupra maselor de oameni sau prăbușirea acestei influențe: a existat Hristos, sau este el un mit? A Drews a reușit să provoace o mișcare amplă, un întreg flux de opinii pro și contra, a reușit să trezească gândirea critică, să stabilească o atitudine critică față de religia creștină în astfel de mase care ațipit pașnic în timp ce era o chestiune de secundar și neimportant, dar s-a trezit când s-a prăbușit cu un vuiet printre un întreg nor de praf teologic în creștere și cel mai mare idol - Iisus Hristos, aruncat în aer de dinamita cercetării științifice, a căzut pe mormanul de gunoaie din biserică Nici cel care a crezut și și-a păstrat credința, nici cel care a devenit dezamăgit de vechea sa religie, nici cel care a găsit în argumentele lui A Drews un sprijin puternic pentru lupta sa împotriva religiei nu puteau fi indiferent față de lupta pentru persoana lui Iisus Hristos și împotriva lui și, în cele din urmă, cel care a stat deoparte și care a putut fi dus doar de acest adevărat uragan de dispute care s-a ridicat deasupra lui Hristos istoric prăbușit Având în vedere marea importanță a propagandei antireligioase, care înlocuiește o autoritate cu alta și nu lasă gol * - - locuri, dar trezind gândirea conștientă și o atitudine critică față de istoria religiilor, tovarășul Lenin a relevat dialectic sensul dublu și contradictoriu al operei lui A Drews, valoarea ei pozitivă și aspectele negative El spune: "Cunoscutul om de știință german Arthur Drew, respingând prejudecățile religioase și basmele în cartea sa The Myth of Christ, dovedind că nu a existat Hristos, la sfârșitul cărții vorbește în favoarea religiei, doar reînnoită, curățată sus, viclean, capabil să reziste "cotidian unui flux naturalist din ce în ce mai mare" (p ed prezentă) Acesta este un reacționar direct, conștient, care îi ajută în mod deschis pe exploatatori să înlocuiască vechile și stricate prejudecăți religioase cu noi, și mai josnice și mai josnice prejudecăți Pentru cineva care nu știe să gândească dialectic, se va părea că după o astfel de evaluare nemiloasă, un comunist fără Dumnezeu trebuie să respingă indignat o carte scrisă de un "sclav ideologic al burgheziei", un "lacheu atestat al preoției" Dar tovarășul Lenin a fost un dialectician strălucit pentru asta, pentru a putea descoperi un sens pozitiv la A Drews și pentru a-l putea folosi în scopuri direct opuse celor pe care A Drews însuși încearcă să le servească "Asta nu înseamnă", spune tovarășul Lepin, "că nu era necesar să-l traducem pe Drews Aceasta înseamnă că comuniștii și toți materialiștii consecvenți, deși își dau seama într-o anumită măsură de alianța lor cu partea progresistă a burgheziei, trebuie să o demască neclintit atunci când aceasta cade în reacționarism Aceasta înseamnă că a se feri de o alianță cu reprezentanții burgheziei secolului al XVIII-lea, i epoca în care a fost revoluționară ar însemna trădarea marxismului și a materialismului, pentru că "alianța" cu Drew într-o formă sau alta, într-o oarecare măsură, este obligatorie pentru noi în lupta împotriva obscurantiştilor conducători şi religioşi Din aceste cuvinte vedem că tovarășul Lenin îl pune pe A Drews pe același picior cu materialiștii militanti ai secolului al XVIII-lea în valoarea sa antireligioasă și aceasta este o apreciere foarte înaltă Aceasta înseamnă că A Dreve poate și trebuie - cel puțin în ciuda propriilor sale părtiniri recționare - să devină aliatul nostru în lupta împotriva mitului preoțesc al lui Hristos Influența exercitată de prima ediție a acestei cărți asupra aprofundării propagandei noastre antireligioase confirmă pe deplin că această carte este necesară, necesară și că nu este în zadar, tovarășe Lenin a sugerat ca noi, ateii, să încheiem o "alianță" cu Drews, deși cu toate rezervele critice Înainte de publicarea primei ediții a cărții de A Drews, un propagandist antireligios obișnuit a considerat de datoria lui să vorbească despre "bunul" Hristos istoric, în contrast cu "răul" Hristos preoțesc, ca să spună câteva cuvinte pe tema "sărmanului tâmplar galilean", "prieten al celor asupriți și săraci" despre viața lui, - - aproape chiar și despre activitățile "revoluționare" ale acestei "personalități strălucitoare remarcabile" După publicarea și distribuirea cărții de A Drews, aceste argumente sentimentale au fost zdrobite de vânt Propagandiștii noștri au fost nevoiți să se reunească, să se gândească la ceva, să calculeze ceva și să-și pună metodele de propagandă la nivelul atins în această chestiune de știință, dezmințind ideea depășită idealizată a creștinismului timpuriu Pe de altă parte, desigur, nu există niciun motiv să ne temem că propagandiștii noștri sau publicul lor ar putea fi influențați de "propria" religie a lui Shaft Este un apendice patetic și ridicol la teoria sa istorică strălucitoare și îndrăzneață, este destul de evident rodul unui compromis inept cu teologia burghezo-liberală, o modalitate neputincioasă de a se acoperi de loviturile preoților care răzbune distrugerea lui Hristos, de a acoperiți-vă cu o recunoaștere parțială pe care Dreve însuși o neagă în ansamblu Capitolul "Despre problema religioasă a modernității", tradus integral în a doua noastră ediție a cărții de A Drews, este atât de sărac în conținut științific încât nu poate nici captiva, nici tenta pe nimeni să se întoarcă în sânul religiozității Mai mult decât atât, cele două părți ale lui A Drews, o religie negativă puternică, distrugătoare și o încercare slabă pozitivă de a reînvia religia, sunt atât de diferite ca valoare încât îl convin pe cititor de deznădejdea completă a încercărilor de a salva rămășițele religiei Astfel, o relatare dialectică strictă a celor două laturi ale contradicției interne a lui A Drews, ca om de știință și ca "sclav spiritual al burgheziei", arată că această contradicție conține un principiu conducător puternic, un principiu progresist care duce la o consecință și materialismul ateu necondiționat De remarcat că dialectica obiectivă a dezvoltării sociale l-a condus pe A Drews spre ce ar fi trebuit să-l conducă Compromisul cu preoții, încercarea de a le cumpăra favoarea și toleranța cu prețul recunoașterii religiei, cu condiția ca persoana lui Hristos să fie refuzată, nu au făcut decât să înrăutățească situația personală a lui A Drews Burghezia recunoaște și acceptă numai concilierea care este în avantajul ei, care îi oferă mult mai mult decât trebuie să plătească Între timp, Dreve a încercat să-i priveze pe burghezie de stâlpul și afirmarea credinței, Hristosul viu, și, în schimb, să-și palme pe el religia sa moartă și născută moartă a "mântuirii de sine" "Ca urmare, ceea ce s-a întâmplat trebuia să se întâmple Burghezia - și mai ales clerul burghez german - a respins "înțelegerea" și i-a declarat lui A Drews o luptă fără milă În ciuda faptului că aproximativ cincisprezece loturi au trecut deja de la publicarea primei ediții germane a Mitului lui Hristos, acest - - cartea continuă să joace rolul unui factor social viu și activ, stârnind și aprinzând lupta dintre știință și religie pe baza poveștilor evanghelice și a acelor concluzii practice din acestea pe care preoții sunt capabili să le tragă în lupta lor pentru clasă interesele burgheziei În momentul de față lupta continuă cu aceeași amărăciune ca la momentul în care a început În această luptă, însuși A Dreve, vânat și persecutat de o haită strânsă de "câini de pază ai lui Dumnezeu", lătrând, țipând, țipând, blestemând "turma lui Hristos", preoții lumii întregi și ecourile lor învățate, fie să se predea în cele din urmă, fie să declare război fără nicio conciliere Împotriva propriilor sale dorințe originale, a devenit erou al propagandei antireligioase Cu intuiția lor de clasă, burghezia și preoții și-au dat seama de dezavantajul evident al înțelegerii propuse de A Drews, au refuzat să primească în schimbul "cel mai prețios" Hristos pentru ei religia "mântuirii de sine și conștiinței de sine" care nimeni nu avea nevoie și a încercat să-l distrugă pe A Drews fie într-o luptă științifică deschisă, fie prin calomnie, agresiune, privarea de diplome și câștiguri academice Dacă A Dreve ar fi un individ singuratic care a îndrăznit să se răzvrătească împotriva majorității clasei conducătoare, el ar fi, desigur, zdrobit Dar există o forță care deopotrivă îl susține și îl face să meargă din ce în ce mai departe pe calea tăgăduirii complete a religiei și nu permite unei haite de preoți să-l "înghită" pe profesorul obrăzător Această forță este lupta de clasă a proletariatului Odată cu puternica propagandă antireligioasă din Rusia, editura Watts a apărut în Anglia, publicând una după alta cărți antireligioase - traduceri ale lui Drews însuși, lucrările lui Robertson, Smith, Whitener, Rees și alții În Germania apare editura "Proletarians - Freethinkers", urmând același drum cu cărțile lui G Eferot, Bruno Sommer, Korvin, zdrobind cetăți, zdruncinați serios de A Drews Aceasta înseamnă că A Dreve, în loc să rămână un singuratic - un protestant împotriva religiei dominante, în loc să ajungă într-o concesiune voluntară sau să devină victima preoților canibali, s-a trezit pe creasta unei mari mișcări care l-a dus și i-a arătat că o înțelegere cu burghezia îi este inutil să urmeze calea pe care i-a sugerat tovarășul Lenin - spre o înțelegere cu materialismul, dar cu prețul renunțării la încercările jalnice de a-și echilibra cu drepturi depline și pe deplin a ajuns la concluzii ateiste cu cele două piese de aur ale religiozității putrede Bănuit de preoții germani, A Dreve și-a îndreptat privirea către Rusia proletară, este în corespondență personală cu editurile ateiste sovietice, cu acei atei care, verbal și prin tipărire, îi ajută la răspândirea părerii - yy, infirmând miturile Evangheliei; persecutat în Germania de preoți, el va fi, după toate probabilitățile, nevoit să se mute în Rusia sovietică, ca singurul refugiu din lume pentru gândirea liberă și cercetarea științifică liberă De remarcat, de asemenea, că în prezent A Dreve continuă să avanseze, deviând din ce în ce mai mult către ateismul consistent La mijlocul anului curent ( ) a fost publicată noua sa carte, intitulată "Originea creștinismului din gnosticism", care explică rădăcinile păgâne ale creștinismului Astfel, starea de spirit conciliantă a lui A Drews se referă mai mult la trecut decât la prezent În virtutea dialecticii dezvoltării revoluționare a relațiilor sociale și culturale moderne, A Drovs a fost nevoit să recunoască incapacitatea totală a clasei burgheze de a înțelege știința dacă această știință începe să contrazică interesele sale și să caute sprijin în "liber-gândirea" ", adică ateu și materialist, proletariat Tov Lenin a subliniat cu hotărâre și viu termenii acordului nostru cu A Drews: ateism consecvent și îndrăzneț - fără "prejudecăți noi, urâte și răutăcioase" Trebuie remarcat că aceste prejudecăți ale lui A Drews îi sunt dictate, în primul rând, de nefamiliaritatea teologului cu economia, care, parcă, nu are nicio importanță pentru o "zonă atât de înaltă și spirituală" precum istoria și critica religiei A Dreve credea că a jucat un rol cultural important atunci când a încercat să opună religiei conștiinței de sine, îndulcită cu zahăr și îndulcită prin raționament moral, religiei preoțești El credea că istoria poate merge înapoi, că dacă creștinismul modern ar fi distrus, masele de oameni s-ar muta în trecut, în adâncul secolelor și s-ar întoarce la vestigii și mai rele de superstiție sălbatică Pe această cale, a vrut să ridice un baraj făcut din moloz și moloz din "templul bisericii lui Dumnezeu" pe care el însuși îl distrugea Această utopie ridicolă și reacționară este justificată doar de ignoranța completă a lui A Drews în economie, în materialismul istoric, în marxism în general, pe care fiecare dintre noi, chiar și un propagandist antireligios obișnuit, este obligat să le cunoască pe de rost La fel ca mulți alți teoreticieni burghezi care gândesc radical, A Dreve suferă de "o unilateralitate ca flux a unui specialist" În măsura în care este progresist în domeniul criticii credințelor religioase, el este la fel de în urmă în înțelegerea semnificației sociale a religiozității maselor Există câteva puncte de contact între A Drews și marxism, dar, din păcate, A Drew stabilește aceste puncte de contact nu cu marxismul modern, ci cu ceea ce era marxismul cu nici mai mult, nici mai puțin de optzeci de ani în urmă, când tânărul Marx s-a repetat rapid a trecut de la idealist - - Hegelianism prin feuerbachianism la acele vederi care au stat la baza atât a propriei sale lucrări de viață, cât și a viziunii despre lume a detașamentelor de luptă ale proletariatului Cu alte cuvinte, A Dreve a înghețat în acel stadiu de dezvoltare în care s-au aflat cândva tânărul Marx și Bruno Bauer și Feuerbach și toți Tinerii Hegelieni în general Această apropiere nu de prezent, ci de trecut a curentelor mentale moderne cele mai progresiste ale omenirii este caracteristică nu numai lui A Drews Un alt originar din tabăra teologică, care a trecut de partea proletariatului și a ajuns, de asemenea, să nege personalitatea istorică a lui Hristos, Kalthof (despre care se poate citi în Originea creștinismului de K Kautsky), își imaginează în același mod că Hegelianismul tânăr este încă cel mai nou curent intelectual și s-a declarat un susținător al lui Max Stirner, cu care Karl Marx a avut de-a face în "Sfântul Max" în zorii activităților sale revoluționare Oricum ar fi, din feuerbachianismul reînnoit, din religia complet falsă a iubirii, conștiința de sine a individului, înlocuirea personalității umane în locul divinității răsturnate, din propovăduirea "adevăratului auto- esență", din toată această negare cu jumătate de inimă și nesigură a religiei, care a avut o valoare pozitivă de trei sferturi de secol în urmă, desigur, este mai ușor de scăpat decât vreo denaturare modernă, rău intenționată, a marxismului Într-o oarecare măsură, este ridicol și ciudat să vezi cum un om de știință, un burghez modern, se consideră vestitorul ultimului adevăr, care a fost depășit cu trei sferturi de secol în urmă de gânditorii proletari, cum încearcă să încerce pe copii pantofii marxismului, declarându-i cei mai eleganti si eleganti pantofi Dar nu este timp de glume în lupta antireligioasă Să nu uităm că negarea personalității istorice a lui Hristos a fost exprimată mai întâi de tinerii gânditori hegelieni, potrivit cărora A Drew este egal, că Bruno Bauer, dacă nu a fundamentat această convingere, atunci cel puțin s-a aventurat în ea într-o perioadă în care părinții lui A Drews adormeau liniștiți, liniștiți de predici despre "cea mai perfectă personalitate morală" A Drews este aproape de marxism și de hegelianismul său Părerile sale științifice s-au format sub influența profundă și cuprinzătoare a lui Hegel În special, A Dreve a editat și editat pentru publicare principala lucrare a lui Hegel despre filozofia și istoria religiei Un student consecvent al lui Hegel nu poate să nu ajungă în cele din urmă la concluzii revoluționare dialectice care distrug religia Numai povara grea a filozofiei burgheze, acel slujitor al teologiei, îl va împiedica pe Drews să ajungă la concluzii politice radicale în concordanță cu respingerea sa radicală a religiei creștinismului - - Burghezia îl urăște și îl persecută pe A Drews pentru încercarea sa de a nega istoricitatea lui Hristos Proletariatul îl apreciază pe A Drews nu pentru că a "descoperit" acest adevăr, care a fost de mult cunoscut și exprimat în repetate rânduri, ci pentru rolul său activ de luptă în fundamentarea științifică a acestui fapt Există două feluri de adevăr În unele cazuri, este suficient să descoperim un fapt nou pentru a obține o recunoaștere imediată și completă, întrucât după călătoria lui Columb nu a existat nici măcar în rândul preoților un idiot care să se îndoiască de existența continentului occidental În alte cazuri, meritul nu constă în descoperirea unui adevăr nou, ci în apărarea lui, în lupta pentru el Activitatea literară a lui A Drews aparține celui de-al doilea tip Sarcina propagandei antireligioase și, în special, a distrugerii miturilor despre Hristos nu este de a convinge preoții că Isus nu a trăit niciodată pe pământ; de a obține recunoașterea universală a acestui fapt pentru a câștiga masele de oameni, astfel încât fiecare muncitor și fiecare țăran știe că Hristos nu a existat niciodată, că credința lor este susținută de înșelăciune sau auto-înșelăciune LA PRIMA EDIȚIE Oferită în premieră *) cititorului rus, cartea profesorului german A Drews, care dovedește că în inima savanților burghezi are loc o reevaluare în domeniul religios, a instrumentelor medievale de educație ale Maselor, în spiritul supunere față de clasele conducătoare, dă; pentru agitatorul și propagandistul nostru și, în general, pentru orice cititor obișnuit, material extrem de bogat pentru a critica și a risipi multe prejudecăți și iluzii religioase creștine înrădăcinate, în ceața cărora o bună treime din omenire este încă obligată să trăiască și să muncească pentru stăpânii lor Autorul nu numai că nu este un materialist și, în consecință, nu este un ateu, ci un adept direct al religiei și al filosofiei sora ei, idealistă În consecință, recunoașterea sa a falimentului religiei creștine oficiale ar trebui să aibă un preț special în ochii oamenilor care nu au încălcat prejudecățile religioase Motivele care l-au determinat să prezinte în cartea sa o critică zdrobitoare a hristologiei ortodoxe este o preocupare pentru asta pentru ca umanitatea (a se citi: oameni muncitori) să fie asigurată împotriva *) Prima traducere în limba rusă a cărții lui Drews, făcută sub regimul țarist, a fost arsă de cenzori - - materialismul și a păstrat o credință religioasă în providența divină, a păstrat o viziune religioasă asupra lumii care îi oferă posibilitatea de a "trage credința în divinitatea ființei sale" Preocuparea și anxietatea profesorului coincide în totalitate cu preocupările claselor conducătoare ale societății capitaliste, care afirmă cu tristețe și neliniste că predicile pastorilor și profesorilor lor în spiritul creștinismului tradițional își pierd în fiecare zi credibilitatea în cele mai largi secțiuni a populaţiei sub presiunea doctrinelor materialiste revoluţionare, a căror asimilare de către mase ameninţă însăşi existenţa dominaţiei capitaliste Simțind în continuare imposibilitatea și deznădejdea de a disciplina și antrena masele muncitoare cu ajutorul vechii fabule despre Hristos, așa cum spunea unul dintre papii romani, Iulius al II-lea, clasele conducătoare, astfel, obiectiv vorbind, dau sarcina lor teologie, filozofie și profesori pentru a introduce o nouă, mai modernă, fundația pentru o viziune creștină sclavă asupra lumii și a moralității acesteia Așadar, unul dintre cei mai inteligenți și învățați profesori de filozofie, A Dreve, ca rezultat al studiului său asupra chestiunii mai multor solvabilitate a creștinismului, o chestiune de mare importanță pentru societatea burgheză, pune în cartea sa, parcă , raportul cel mai ascultător al burgheziei sale asupra cercetărilor sale Concluziile categorice ale savantului profesor despre situația catastrofală a pacientului studiat - religia creștină, acum activă - sunt următoarele Viziunea sălbatică, care stă la baza tuturor religiilor, despre om și, da, despre acea bucată de materie-pământ pe care trăiește, ca centru și ca "persona grata" a universului, pentru nevoile cărora, se presupune că, Dumnezeu a creat soare, lună și nesfârșite miriade de sori și luni, Nu numai că nu sunt folositoare pentru conștiința religioasă, ci pozitiv dăunătoare, căci discreditează religia creștină cu contradicția ei chiar și cu manualele clasei pregătitoare Ideea, moștenită tot de la sălbatici, despre grija personală paternă constantă a unui zeu-tatic amabil sau furios, despre soarta fiecărei persoane "create" de el, care și-a extins grija față de nefericitul hoard de oameni pe care a creat-o până la dăruire el însuși ca victimă și față de ea la sfâșierea propriului său fiu - se dovedește că această idee contrazice toată știința modernă și nu numai că nu ajută la menținerea maselor exploatate în ascultare, frică și smerenie, ci s-a întors, după cum spune Drew, "în cel mai mare obstacol în calea credinței" Se pare că credința în mântuirea omenirii în "lumea cealaltă" prin mântuirea ei de către Hristos, a făcut dependentă de credința într-o persoană istorică reală care a trăit de loturi în urmă, nu mai este capabil să concureze cu programul științific, materialist, pământesc al oamenilor muncii și trebuie inevitabil să se prăbușească Orice atingere serioasă de critică istorică asupra moștenirii literare lăsate nouă de creștinism transformă această personalitate pretinsă istorică într-un erou-zeu mitic, dintre care mulți au existat și există încă în alte religii mai vechi, iar monumentele sale literare într-o colecție de legende și mituri , omogene în dovezile lor istorice cu miturile Nibelungilor sau Ilya Muromets, și că doctrina fericirii reale și personale în lumea următoare nu mai este capabilă să îndepărteze masele de a lupta în această lume pentru a-și îmbunătăți soarta De aici concluzia practică: singura soluție acceptabilă în starea actuală a științelor naturale și istorice nu poate fi decât o soluție monistă la problema lui Dumnezeu și a moralității creștine Este deci necesar să organizăm conștiința religioasă a maselor nu pe credința în magie, ci pe filozofia idealistă (ceva ca Hegel sau Hartmann), ca singură teorie asemănătoare științei, altfel religia va trebui să piară sub presiunea materialismului monist Drevo nu are nicio îndoială că reţeta pe care o propune pentru întinerirea religiei este singura salvatoare pentru societatea capitalistă şi este convins că cei mai progresişti şi inteligenţi teologi, preoţi şi profesori, având în vedere pericolul care le ameninţă profesia şi întregul sistem capitalist, ar fi de acord să zguduie lumea creștină în stilul său religie, dacă nu le-ar fi frică să-și piardă locurile și scaunele lor comode, datorită neînțelegerii încă stupide din partea guvernelor și stăpânilor lor, aceasta "reforma" aduce beneficii Se știe că, în timpul primelor sale discursuri, Drew și persoana lui asemănătoare, pastorul Steidel, au fost întâlniți în Germania cu o furtună de indignare stârnită de ortodocși, susținători ai lui Hristos istoric Mii de oameni s-au adunat pentru a protesta și a-l condamna pe Drews pentru opiniile sale eretice în Catedrala din Berlin și în Circul Bush Totuși, părerile lui Drews cu privire la necesitatea purificării religiei tradiționale creștine pentru a păstra religiozitatea în general în rândul maselor încep să câștige din ce în ce mai mulți susținători în vârfurile claselor conducătoare, atât în Germania, cât și în alte state capitaliste A Dreve se bazează pe o gamă largă de lucrări, inclusiv B Bauer, Robertson, 'W Smith, Kalthof, la școala olandeză L-a scos! din praful uitării și secolele de suprimare a remarcabilului scriitor vechi al Revoluției Franceze, Dupuis (care pentru prima dată în lucrarea sa în volume "L'origine de tous Ies cui tea" a dovedit originea astrală a miturilor despre zei morți și înviați Nu este nimic de spus despre faptul că A Drevіe are o mare erudiție, cunoaștere a izvoarelor și erudiție în toată literatura teologică, ceea ce îi oferă posibilitatea de a trata drept copilărești sau înșelătorie toate trucurile și șmecheria școlii "istorice" de teologie Pentru noi, critica creștinismului de către Drews, în ciuda speculativelor în raport cu masele muncitoare europene, scopul lucrărilor sale, a fost de mare valoare, ca mărturie a unui savant expert în chestiuni religioase, care, de altfel, aparține tabăra dușmanilor noștri de clasă, dar care, în armura plină a științei sale burgheze, este forțat să recunoască, în esență, corectitudinea criticii materialiste zdrobitoare a religiei, care a fost dată mai întâi de Dupuis, Feuerbach și apoi de Marco, Engels, Kautsky, Lafargue, Kunow și alți marxişti, despre care, de altfel, A Dreve tăce modest În ceea ce privește planul său pur strategic de a preveni prăbușirea gândirii religioase, idealiste, în mintea nebunilor muncitori prin actualizarea vechii religii cu puțină okroshka de la Hegel, Kite și Hartmann și prin promovarea sensului "astral" al întregii mitologii creștine , ca un fel de legătură mistică între om și cosmos și, prin urmare, și raționalitatea sa divină, atunci aici, desigur, Dreve va găsi printre profesori, preoția, menșevicii, cf și tot felul de hajj și exploatatori religioși au mulți susținători și adepți și își vor lua locul în frontul comun al restului științei burgheze în lupta sa împotriva materialiștilor dialectici și a comunismului științific Dar cu greu este posibil ca clasele conducătoare și mercenarii lor să facă capital pentru a doua oară pe "slyshke roșu" și pe fiul său pământesc, scânteia obținută de mâinile omenirii, restabilind creștinismul ca religie universală și explodând un ceață "cosmică" în capul muncitorilor și țăranilor Cu greu este posibil să asigurăm pe cineva din nou că există un fel de oportunitate divină, universală, prevăzută de unele forțe misterioase ale lumii, providența divină sau raționalitatea lor reală, pământească, deși foarte dăunătoare pentru majoritatea, existenței, intrării, ca parte integrantă, în procesul cosmic mondial, în care indivizii, clasele și popoarele sunt "modi" (manifestări) ale unui fel de spirit universal, întrupându-se de-a lungul istoriei în una sau alta, așadar, forme "divine" Mângâie-te, umanitate suferindă, în noua (deși nu chiar nouă) religie a omului-zeu, unitatea omului și a lui Dumnezeu! Mângâie-te în faptul că Dumnezeu este universul, iar omul în el este o manifestare (modus) a acestei esențe divine! Mai mult decât religiile istorice și ticăloșia lor, ca instrumente de subversiune și ofuscare a clasei - cunoașterea maselor, sunt doar veșmântul istoric trecător al lui Dumnezeu, care există cu adevărat în cosmosul cunoașterii de sine religioase, încarnat imanent, cel puțin uneori (sau mai bine zis, întotdeauna până acum), în forme imperfecte foarte josnice! Bucură-te, omenire! De îndată ce orice "modi" istoric al lui Dumnezeu, care, după cum insistă Dreve, în mod demodat, sunt predați cu încăpățânare de creștinismul modern și ortodoxiile moderne pentru idealuri perfecte și eterne întruchipate, și în conștiința majorității "credincioșilor" mai luminate de știință și viață, se dovedesc imperfecte și chiar absurde, atunci trebuie, vrând-nevrând, să fie plasate într-un loc mai modest, semnificația lor absolută trebuie respinsă Este necesar să se zguduie mitologia religioasă, să-i dăm un alt sens, pentru că fără o astfel de reformă și raționalizare sentimentul și conștiința religioasă în sine riscă să-și piardă complet semnificația pentru mase De aceea, potrivit lui Drews, susținerea în continuare a vechii prejudecăți despre manifestarea personală perfectă a unei zeități în ceva istoric, real, de exemplu, în personalitatea istoricului Dumnezeu-Hristos, nu mai este posibilă și este deja un sursa prăbușirii conștiinței religioase a omenirii (oamenii muncitori), în timp ce proclamarea ca zeu și identificarea cu divinitatea întregii omeniri și a fiecărei persoane în mod individual în întreaga lor istorie a prezentului, trecutului și viitorului și împreună cu (întregul cosmosul permite, așa cum spera Arborele, și chiar obligă din punct de vedere logic, filozofic, religios, o persoană care se recunoaște ca parte a acestui zeu cosmic, să suporte propria sa manifestare reală, personală în el a naturii divine cosmice După cum vede cititorul, "noua" învățătură a panteismului creștin al lui Dreve este departe de a fi nouă și ne întoarce la monismul idealist, la teleologie, la doctrina armoniei cosmice, care se presupune că se manifestă în societatea umană Această mișcare tactică este recomandată și întreprinsă de filozofia burgheză de dragul, dacă este posibil, eliminării nedureroase a cazului istoric decrepit, mitologic, așa cum ar fi, dintr-o mână de credințe și idei religioase ale omenirii, reguli morale, predici ale vechilor religie etc , dar în așa fel încât esența conștiinței religioase, i e ascultarea de providența divină și esența relațiilor sociale capitaliste, sfințite astfel de religie, raționalitatea și divinitatea lor, ar putea rămâne inviolabile și de neclintit în conștiința toace Cu alte cuvinte, Dreve clarifică faptul că morala burgheză, dictatura burgheză, nu mai are nevoie să fie întărită de autoritatea unui istoric, orice concret, personal - - pe care dumnezeu Mai mult, un astfel de zeu nu face decât să compromită cu argumentația sa învechită, dogmatic personală, ordinea pe care o apără și le impune oamenilor formele și metodele sale obligatorii, dărăpănate istoric, de "mântuire", în timp ce este mult mai benefic pentru forța și independența conștiinței religioase și credința în veșnic armonia lumii din succesul științelor naturii și teoriilor revoluționare, pentru a ridica fiecare persoană în mod individual la rangul de Dumnezeu și a-l lăsa să se "răscumpere", în funcție de educația și conștiința sa religioasă individuală, care ar trebui să fie dat maselor de către o școală, un departament, o universitate burgheză, cu ajutorul unei religii îmbunătățite și restaurate După cum vede cititorul, această parte, ca să spunem așa, a dogmei teologice a lui Drews *) nu prezintă nicio noutate specială, nedepășită de științele exacte și de știința societății, dificultăți și capcane nerezolvate pentru fiecare muncitor sau țăran sensibil, deși este oarecum familiarizat cu pur și simplu cosmografia și astronomia timpurie Pentru că se știe că cosmic, oportunitatea universală, planificarea divină, presupusa îngrijire de fericirea, bunăstarea, etc a oricăror particule ale cosmosului, inclusiv boabe ale acestuia pământul, populația care îl locuiește în întregime și, în consecință, orice raționalitate care poate garanta "personalităților divine" Drewsiene și pământului pe care îl locuiesc, din orice catastrofă, complet firească din punct de vedere al științei, care va "îngropa" pentru totdeauna toți "zeii" "oamenii" în masa oricărei Noua formațiune cețoasă - nu există și nu poate fi De asemenea, se știe că soarele divin, locomotiva noastră cu abur, acest "sol invictus", eroul tuturor miturilor solare, se demnează să se transforme într-o figură destul de neprevăzută într-un anumit număr de ani și toate personalitățile "divine" care au supraviețuit până atunci, împreună cu cei care locuiesc cu ei puricii și gândacii, șoarecii și vacile, se demnează să se transforme mai întâi, poate în troglodiți, apoi, ca să spun vulgar, în țurțuri de gheață, dacă numai înainte de această perioadă pământul, împreună cu soarele nostru se repezi nebunește prin spațiu, nu plesnește, ca să spunem banal, la un alt "invictus sol" Fiecare elev de clasa a patra știe că sunt tot atâtea catastrofe cerești care au loc sub ochii astronomilor învățați; Lumi întregi pierd și apar, fără să le pese deloc de "natura divină a personalităților care trăiesc sau trebuie să trăiască din ele" și "de raționalitatea ființei lor" și de manifestările unui fel de *) A Dreve și-a exprimat pe deplin opiniile despre religie în op ,Die Religion als Selbstbewusstsein Gottes" - - zhestva în sos ulkah, în perechi sau în orice alte forme de materie Fiecare membru sensibil al Komsomolului îi poate spune profesorului Draves: Îți mulțumesc pentru atâta oportunitatea și raționalitatea providenței divine, care aruncă lumi întregi ca niște mingi, zdrobindu-le în bucăți pentru a le aranja soarta Desigur, va spune tânărul, protestul meu, ca locuitor al unei mingi atât de mici, împotriva posibilei sale morți apropiate sau îndepărtate este complet inutil, dar recunoașterea oportunității și armoniei (pe care le confundați cu regularitatea) acestui joc pentru oricine din lume - nu vine de nicăieri Îmi ceri, ca orice preot, aceeași credință absurdă: credo, quia absurdum Iar tânărul va avea dreptate Noi, oameni care suntem deloc familiarizați cu știința modernă a naturii, înțelegem perfect că totul curge, totul se schimbă, că nașterea altora se bazează pe moartea unor sori și planete etc Știm că în lumea animale și plante există o luptă acerbă pentru existență, dând celor care participă la ea atât durere, cât și bucurie de luptă și viață Știm că soarele nostru și pământul nostru și lupta noastră pe pământ sunt, desigur, condiționate în dezvoltarea lor de ciclul etern al materiei (luptă, dacă vrei), în care distrugerea planetelor, a soarelui etc , este în același timp condiția lor existența într-o formă sau alta a materiei, dar toate acestea nu dau nici o dovadă în favoarea oricăror scopuri divine stabilite de cineva la scară cosmică Scopul și eternitatea sunt concepte complet incomensurabile În niciun fel nu putem și nu dorim să împrumutăm cuvântul nostru uman, pur de muncă, "obiectiv", fie utilizării mișcării cosmice eterne, fie circulației eterne a materiei etc , pentru orice preț ceresc Am cădea imediat în bătrână capcană sălbatică, preoțească, preoțească, filozofică și în capcanele nevoii de supunere pasivă și sclavie în fața unei forțe raționale necunoscute (și de fapt inexistente) cu scopurile sale cosmice finale necunoscute de nimeni (care nu există) și nu poate fi poate), ci, presupus, rațional și armonios întruchipat în lume, inclusiv în umanitate și în fiecare persoană în mod individual, și încetul cu încetul ghicit și interpretat de profesori luminați, preoți și toți cei care au o "conștiință religioasă", experți în această materie, constând în serviciul capitalului Filosofia idealistă, ca și religia, din motive politice destul de înțelese, nu vrea să admită că, de fapt, doar noi, oamenii muncitori și, în consecință, cei care ne luptăm cu natura, ne stabilim scopuri cu o particulă de spațiu, oameni; - - suntem astfel angajați într-un război aprig cu el, deși pe teritoriul său, deși în cele din urmă suntem urmașii lui Știm perfect că acest cosmos nu a ezitat niciodată să ne distrugă, ca oameni (și nu ca atomi de materie), dacă nu am știut să luptăm bine, și într-un viitor mai mult sau mai puțin îndepărtat, împreună cu teritoriul nostru, cu siguranță ne va distruge (deși în această perioadă și foarte departe după calculele fizicienilor și astronomilor) A înfățișa războiul nostru și lupta cu spațiul cosmic, unde succesul nostru depinde de conștiința și organizarea armatei noastre de muncă, de cunoașterea inamicului și a tuturor condițiilor de luptă, ca un fel de armonie cosmică stabilită de cineva, înseamnă să presupunem pe cineva al treilea, adică, în orice caz, un fel de conștiință metafizică străină nouă, adică din nou, cineva căruia lupta noastră și succesele și înfrângerile asociate cu ea îi vor aduce plăcere divină, armonioasă Cu alte cuvinte, aceasta înseamnă din nou înșelarea muncitorilor cu ideea religioasă infantilă a umanității lucrătoare ca instrument sau victimă a planurilor cuiva (care este ceea ce trebuie dovedit tuturor dușmanilor clasei muncitoare) și separarea personală din colectivul de oameni muncitori și oameni care luptă cu spațiul, stând deasupra lor și să admiri lupta continuă ca un observator al lumii care cunoaște procesul mondial, cosmic etc , ducând la îndeplinire scopurile altcuiva A diviniza lumea, adică a-i da un scop înseamnă a-l scoate pe același zeu-bunic vechi de pe veranda din spate doar sub un pseudonim diferit, mai subtil, "astral", cosmic etc A întări ideea că umanitatea "divină" trăiește într-un cosmos "divin" și îndeplinește unele sarcini independente de propriile sale scopuri umane înseamnă a încerca să trecem peste cap cu fraze înalte, goale, mistice, faptul că lupta feroce, fără milă a umanității cu natură până acum, ea a procedat în așa fel încât o parte a umanității a folosit-o pe cealaltă, folosind-o, ca oricare alta, complet străină de ea, forță a naturii, ca unealtă, ca instrument cu care nu se folosește trebuie să fie timid, la fel cum un ciocan nu se sfiește cu un ciocan, zdrobind pietre cu el Cu alte cuvinte, hipnotizarea lucrătorilor prin faptul că cosmosul și tot ce este în el este o armonie divină, că religia și conștiința religioasă trebuie să existe veșnic, ca o conștientizare și simbolizare mai mult sau mai puțin vagă sau mai mult sau mai puțin clară a cosmicului divin voința și decretele ei, care, se presupune, se manifestă în religii, nu sunt altceva decât ascunde ceea ce se întâmplă de fapt pe întregul pământ - - în afară de lupta de clasă, nu există altceva decât dorința de a priva proletariatul și alte clase sărace de voința revoluției sociale, care este scopul imediat al omenirii, adică la lupta pentru schimbarea clasei, a metodei sociale de război a omenirii, care este dezastruoasă pentru oamenii muncitori, și pentru toată lumea, tocmai cu acest cosmos (cu natura) Toți adepții religiei nu vor respinge în niciun fel faptul că printre clasele exploatatoare conducătoare înseși, scopurile și sarcinile practice ale dominației lor sunt întotdeauna stabilite clar și precis, iar religia își înfășoară cu ascultare vălul mistic peste aceste perfect conștiente și practice, de fapt , sarcini îndeplinite de clasele conducătoare și nu urmărește decât să facă aceste sarcini, străine de diviziunea de clasă a societății pentru oamenii muncitori, acceptabile și convingătoare pentru cei care sunt mai mult sau mai puțin răniți de metodele de îndeplinire a acestor sarcini Cu alte cuvinte, orice religie consacrată istoric într-un fel sau altul proclamă necesitatea, armonia, raționalitatea, "divinitatea" metodei de clasă existente a luptei societății cu natura, însemnând în principal educarea clasei exploatate în pasivitate Creștinismul a fost remarcabil prin faptul că, permițând în mod inconsecvent (cel puțin în secolul al II-lea așa era deja) oamenii să mai vegeta pe pământ, în așteptarea împărăției cerești, să fie roditori și să se înmulțească, să-și iubească soțiile, să mănânce etc , să fie aruncați la gunoi , deși fictiv, teoretic, utopic, ca să spunem așa, pe credit (principalul este credința!), unul dintre scopurile practice cu care se confruntă mereu omenirea este nevoia de a lupta împotriva naturii Cu alte cuvinte, tocmai baza întregii istorii a omenirii - lupta omenirii cu natura - a ordonat să fie ignorată ca sarcină activă și, în același timp, a ordonat adepților săi să se supună virtuos claselor conducătoare în "pământul" fapte păcătoase", adică lucrează pentru ei în orice condiții dificile, bazându-se pe deplin pe dreptatea cea mai înaltă, pe satisfacția divină și mântuirea în lumea viitoare, adică în limbajul teologilor învățați de astăzi, în spațiu De aici rezultă, așa cum a arătat istoria creștinismului, că pentru o perioadă vastă de de ani, ideea creștină a umanității și sarcinile ei, de fapt, cu unul sau altul succes, a servit în cele mai diverse combină toate aceleași sarcini fundamentale ale tuturor religiilor care au existat înaintea ei - să organizeze sau să faciliteze organizarea de către clasele conducătoare a acestei metode a unei metode de clasă de luptă împotriva naturii, prin convingerea exploataților că lupta împotriva naturii și însuşirea ei produse este o activitate secundară accidentală, ca să spunem așa ilegală, a omenirii (atâta timp cât Dumnezeu tolerează păcatele), și că voința mai înaltă, sarcina lui mondială este reunificarea Mitul iadului T I - - cu Dumnezeu în conștiința religioasă și apoi în rai, supunerea lui, se presupune, unei voințe rezonabile, revelată doar în religie Dreve, în eforturile sale de a reabilita religia, este, desigur, cel mai puțin interesat de lupta de clasă, ca conținut al întregii istorii scrise umane care determină cursul ideologiei și pur - logic, abstract demonstrează că la o anumită istorie istorică în momentul în care creștinismul, ca tip particular, se presupune, al unei religii universale, ar trebui să corecteze în sine abaterea fundamentală pe care a făcut-o de la învățăturile lui Pavel, acesta, potrivit lui Drews, adevăratul vestitor al creștinismului autentic, care pentru prima dată în acea epocă a predicat ideea întrupării unei zeități, adică, potrivit lui Drews, esența tuturor religiilor Caracterizarea și geneza filozofică a învățăturilor lui Paul constituie cele mai strălucite, din punct de vedere al criticii istorice, pagini din opera lui Drews Aici autorul iese pe deplin înarmat cu cunoștințele sale despre cele mai recente cercetări în domeniul cultului vedic, matsdeismului și altor culte orientale, și cel mai important - filozofia greacă, în principal Platon și epigonii săi (gnoza) Într-o serie de comparații și analize extrem de convingătoare ale învățăturilor lui Pavel, el demonstrează strălucit că creștinismul, așa cum a formulat-o Pavel, este o religie sincretică, strâns legată, pe de o parte, de mesianismul evreiesc și, pe de altă parte, de aceasta religie antică ariană, care s-a bazat pe Cultul lui Agni și pe diversele culte solare ale zeilor muritori și învieți, prelucrate de Pavel în creuzetul metafizicii decadente grecești După ce a stabilit această legătură strânsă între religia creștină și religiile Orientului, Drew dovedește că învățăturile lui Pavel, ca și toate religiile răsăritene, nu numai că nu necesită și nu presupun recunoașterea unui Hristos personal, istoric, ca un intermediar între Dumnezeu și oameni, dar contrazice direct acest lucru Prin urmare, el ajunge la concluzia că ideea unui Hristos istoric personal care a triumfat în secolul al IV-lea a fost rezultatul unei distorsiuni a creștinismului paulin și al unui astfel de pas înapoi, ale cărui rezultate acum, după secole, conduc Religia creștină la moarte inevitabilă, datorită dezvoltării unei viziuni naturaliste asupra lumii, care în niciun caz nu se poate împăca cu personalitatea dată istoric a unui zeu care se presupune că a trăit acum de ani Este necesar, potrivit lui Drews, ca religia creștină să reînnoiască liniile de succesiune cu religiile naturaliste, ale căror elemente au fost îmbogățite la Pavel cu ideea creștină de Dumnezeu-omenire și "mântuire", pentru a face Religia creștină acceptabilă din nou pentru oamenii secolului XX, interpretând din punct de vedere istoric și filozofic toată mitologia ei , dogmă, - - ca etape universale ale conștiinței religioase a omenirii, care este singura modalitate de a păstra întregul conținut interior al religiei creștine, ca doctrină a întrupării lui Dumnezeu în oameni și oameni în Dumnezeu Astfel, profesorul Dreve pretinde a fi urmașul, se presupune că timp de secole, al lucrării întrerupte a Apostolului Pavel, care a vorbit și a învățat despre Hristos, așa cum a dovedit însuși profesorul absolut neclintit, necunoscând niciun Hristos istoric, cu singura diferență că acum, în secolul al XX-lea, savantul profesor intenționează să-și repete experiența într-o formă mai îmbunătățită, declarându-l pe Hristos doar un simbol și propovăduind direct Domnului Dumnezeu însuși, chemându-l, pentru a evita orice greșeală și orice critică istorică a lui persoană, Dumnezeu-cosmos Aplicarea metafizicii și simbolisticii lui Pavel în viața reală, după cum se dovedește conform lui Drews, a dus la faptul că predica despre Hristos, evident inexistent pentru Pavel și alții, nu numai că nu a intervenit, ci, dimpotrivă , a ajutat clasele conducătoare europene să-i mențină pe ignoranți în ascultare umanitatea muncitoare timp de secole sub masca unui abil procesat, dar înțeles fără înțelepciune de către mase și asemănător tuturor mitului despre Dumnezeu-Hristos bun și suferind De ce să nu încerci, măcar încă ani (nu e nimic de visat de secole!), sacrificând toți zeii personali, Hristoșii, mediatorii, logo-urile, pentru a păstra în mintea oamenilor muncii o idee mai puțin vulnerabilă, în vremurile moderne, a unui zeu-cosmos, a unei armonii mondiale, a țelurilor eterne etc și, în consecință, a armoniei divine, care se presupune că se manifestă în societatea umană în ansamblu și personal în fiecare persoană și, prin urmare, despre raționalitatea și necesitatea existenţa exploatării, inegalităţii, capitalismului Este necesar doar, în locul filozofiei grecești platonice sau gnostice, care i-a servit bine lui Pavel, să se extragă o filozofie idealistă reîncălzită de la mâna a doua (o să fie!), bazată pe rămășița ideii vechi sau a mitului raționalizat despre vreun Sabaoth, naș, etc , care se presupune că se manifestă în fiecare grăunte de spațiu, în fiecare conștiință umană Dar proletariatul și știința sa materialistă "de vremea aceea au puterea de a preveni această nouă înșelăciune sau autoamăgire a lor - capcana este prea veche! Sarcina științei și practicii proletare este de a dezvălui tuturor muncitorilor toate conspirațiile și șmecherile burgheziei împotriva lor, indiferent sub ce formă se ascund, indiferent de ce concesii încearcă să-și înșele conștiința și să folosească aceste concesii pentru mai departe victorii Strategia lui Drews și a întregii sale școli este complet de înțeles pentru noi: pozițiile de neoprit ale vechilor metode de a păcăli masele cu * - - este necesar să se predea și să se retragă în poziții pregătite anterior și mai bine camuflate și fortificate Să împace, se presupune, știința, care câștigă tot mai mult respectul maselor, cu religia; pentru aceasta, să arunce din religie tot ceea ce este clar absurd și care contrazice grosolan realizările lumești și științifice deja universal recunoscute, dar, în acest fel, să-și păstreze valoarea de serviciu social, deghizând-o cu autoritatea unei zeități impersonale, a cărei conștiința, se presupune, este încă doar eronată, mitologic, la întâmplare, în diverse forme, dar totuși întruchipată în conștiința religioasă a diferitelor epoci și popoare și le-a ghidat - acesta este sensul obiectiv al concesiunilor lui Drews și școlii sale De aceea zdrobește cu furie clica proastă, nemișcată a preoților, pastorilor și preoților care se agață de zeii lor istorici, naționali (feudali, provinciali, personali), de modă veche, care își bagă nasul peste tot și nu vor sau nu sunt încă capabil să înțeleagă acele facilități și beneficii care oferă tuturor exploatatorilor conceptul unui Dumnezeu impersonal, precum capitalul însuși Este de la sine înțeles că prin publicarea acestei cărți a unui profesor evlavios care, de dragul scopurilor sale evlavioase, distruge, pe baza celor mai recente date din istoria comparată a religiilor, vechea hristologie ortodoxă, ne referim că pentru un Agitator rus, propagandist, profesor, care mai ales nu are posibilitatea de a citi o amplă literatură europeană și americană pe acest subiect apărută în ultimii douăzeci de ani (vezi anexă nota), este extrem de important să vă familiarizați cu aceste date pe studiul comparat al religiilor și cu concluziile practice pe care profesorii burghezi sunt siliți să le tragă pe baza acestora, cu toată dorința lor în scopurile lor de clasă de a preveni prăbușirea viziunii religioase asupra lumii în rândul maselor muncitoare din întreaga lume Din acest punct de vedere, Dreve este unul dintre cei mai talentați și deschisi oameni de știință burghezi Pentru muncitorii ruși, ortodocși, catolici și protestanți, expunerea religiei creștine, cu toată magia, diavolitatea, escatologia, credința în ierarhie și așa-zisa ei Sf scrisul este un pas important înainte în dezvoltarea unei viziuni științifice asupra lumii, iar din acest punct de vedere cartea lui Drews oferă mult material istoric și critic util În ceea ce privește încercările sale de a salva de la distrugerea completă și de a face acceptabil pentru oamenii muncitori ai secolului al XX-lea conținutul cel mai interior, invizibil cu ochiul liber, al religiei creștine, i e idealizarea, îndumnezeirea omului burghez, abstract (și a societății în care trăiește) cu ajutorul filozofiei hegeliene sau a altora idealiste, atunci în acest sens lupta noastră cu acestea - - încercările de a impune maselor o nouă religie, curățată doar de absurditățile evidente, trebuie și vor continua pe linia generală de luptă între materialismul dialectic și practica revoluționară împotriva oricărui fel de metafizică și oportunism Saltul umanității din tărâmul necesității în tărâmul libertății, care a început în Republica Socialistă, este strâns legat de alungarea din mintea oamenilor muncii din întreaga Europă a oricărei metafizici, a cărei religie este o mai mare sau mai mare parte varietate mai puțin brută P Krasikov PREFAȚA AUTORULUI LA EDIȚIA A TREIA GERMANĂ A trecut prea puțin timp de la cea de-a doua ediție a acestei Cărți, pentru a permite să fie aduse modificări semnificative la cea de-a treia ediție În unele locuri, totuși, s-au făcut corecții stilistice, multe expresii au primit o mai mare claritate și claritate și, cel mai important, pasajul notoriu din Tacit, precum și un fragment din Prima Epistolă către Corinteni ( ,> , etc ) au fost analizate mai în detaliu, astfel că lipsa lor de dovezi pentru ipoteza unui Isus istoric este dezvăluită mai clar decât înainte După discuția care a izbucnit asupra "mitului lui Hristos", ar fi trebuit să devină clar pentru fiecare persoană deschisă la minte că Pavel nu este deloc un martor al lui Isus istoric și că el a fost considerat complet greșit o "piatră a credinţă" în istoricitatea lui Isus Chiar și pliantul protestant este acum obligat să admită că nu putem "înțelege clar imaginea istorică a persoanei lui Isus" ( , ) Dar cei nouă "stâlpi de bază" ai lui Pimidl? Niciunul dintre argumentele invocate în apărarea poziției pe care o apăr, teologii nu au acordat încă mare importanță; în dezbaterile despre "Miturile despre Hristos" ei au continuat să le numească foarte categoric suportul și fundamentul unei biografii cu adevărat științifice a lui Isus Dar, la urma urmei, este destul de evident că acești "nouă piloni principali" nu afectează deloc punctul de vedere pe care îl apăr cu privire la originea imaginii pseudo-istorice a lui Isus Iar afirmația că ele "conțin amintiri istorice ale lui Isus", care, conform Pliantului protestant, stau ca o stâncă de granit sub atacul argumentelor mele, este cea mai pură iluzie teologică Cea mai semnificativă obiecție a fost întâmpinată de admiterea mea a existenței unui cult pre-creștin al lui Isus Acest lucru s-a întâmplat în principal pentru că studiile americanului Smith și ale englezului Robertson legate de această problemă sunt aproape necunoscute - - sunt cunoscuți de teologii noștri, care în general sunt puțin interesați de acești "străini care nu sunt, de altfel, specialiști" Dar, până la urmă, chiar și Gunkel a pregătit terenul pentru astfel de opinii pe care le-am exprimat atunci când, în cartea sa "Despre studiul religios-istoric al Noului Testament", a afirmat că "în cercurile evreiești-sincretice exista credință în moarte și învierea lui Hristos cu mult înaintea lui Isus " Ipoteza existenței unui cult precreștin al lui Iisus poate fi respinsă fără alte cuvinte doar de cei care sunt obișnuiți să caute urme ale acestei existențe în locul greșit, sau care iau în considerare doar ceea ce sursele ne prezintă direct și clar ca "dovedit" a fi În același timp, ei uită că vorbim despre un cult secret, a cărui existență nu poate fi descoperită decât indirect; că ipoteza unui cult pre-creștin al lui Isus, propusă de cineva din afară, nu poate fi respinsă fără cuvinte îndepărtate din cauza simplei inconsecvență a lui ѳѳ cu opiniile predominante sau din cauza lipsei unei cantități atât de exhaustive de dovezi asta ar pune această ipoteză dincolo de orice îndoială Într-o astfel de zonă în care totul este presupus, Nesigur și învăluit în întuneric, ca zona de studiu a erei creștine timpurii, orice ipoteză ar trebui salutată și testată în practică, care pare capabilă să arunce măcar (puțină lumină asupra o problemă atât de întunecată, abordând problema dintr-o latură nouă) "Căci în știință", așa cum spune Dunkman în analiza sa simpatică și sensibilă a acestei cărți, "trebuie să suportăm asprimea și chiar rigiditatea conjecturilor și concluziilor noastre din simplul motiv că sursele noastre sunt prea rare și contradictorii Ipotezele noastre (vor fi întotdeauna în astfel de cazuri sunt îndrăznețe, curajoase și izbitoare, dacă doar sunt fundamental adevărate, adică sunt în mod necesar condiționate de metoda cercetării" ( "Iisus istoric, mitologic (Hristos și Iisus Hristos", ) Chiar dacă ipoteza cultului precreștin al lui Isus nu își găsește o confirmare în sine, atunci aceasta nu ar însemna deloc că nu a existat un Iisus precreștin, cel puțin, un capac al unui complex de reprezentări mitice leniya și, la urma urmei, doar acest lucru este suficient pentru a explica motivul apariției hristologiei pauline și așa-numitei Ierusalim "comunitate primară" Așa că personal văd | în eforturile oponenților mei cu orice preț de a respinge ipoteza cultului precreștin al lui Isus, nimic mai mult decât păcălirea publicului Oponenții pretind că, făcând acest lucru, îmi privează viziunea despre Isus de temelia ei Furtuna care s-a ivit asupra cărții mele în cercurile teologice și în presă, care a dus chiar și la întâlniri de protest în masă în circul Bush și Catedrala din Berlin, mi-a arătat că concluziile mele au ajuns chiar la obiect, lovind realitatea - - dar un punct dureros în creștinismul nostru modern Mijloacele prin care se duce lupta, modalitățile și mijloacele prin care adversarii încearcă să slăbească semnificația cărții și să-i umilească autorul, încearcă să-i submineze onoarea științifică și poziția oficială (Borneman, Beth) cu îndoieli cu privire la abilitățile mentale ale autorului -toate acestea nu m-au întărit decât în intenția mea de a continua munca începută [Toate acestea dovedesc că "Mitul meu Hristos" nu este deloc atât de "neștiințific", încât nu este nicidecum o cantitate atât de lipsită de greutate, așa cum încearcă să-și imagineze adversarii mei Tehnicile folosite de adversarii mei sunt exact aceleași cu cele care au fost folosite cândva cu multă sârguință, dar complet în zadar, împotriva Vieții lui Isus de David Strauss Prin urmare, tratez atacurile adversarilor mei cu deplină calm și cu credința că adevărul își va face drum, că cartea, îndemnată de motive pur ideologice, scrisă cu desconsiderare totală față de beneficiile ouălor, nu va fi irosită, că această carte va cu toate acestea servesc progresului omenirii Toate obiecțiile pe care a trebuit să le întâlnesc în pamflete (Bornemann, F Ooden, Delbrück, Beth) și în ziare nu m-au zguduit deloc în convingerea mea de bază Cu toate acestea, sunt întotdeauna gata, după cum am dovedit prin corecțiile pe care le-am făcut în a treia ediție a acestei cărți, să ascult cu atenție sensibilitatea (Obiecții și corectarea unor neajunsuri, dacă mi se subliniază unele ", ca atare nu este de prisos să subliniez încă o dată că această întrebare este pur științifică Voi fi mereu recunoscător pentru orice indicații și sfaturi științifice Tot felul de insulte și reproșuri personale, amenințări anonime, îndemnuri sanctimonioase și instrucțiuni puse în scenă de bisericii adunării de protest , cu tunetul timpanelor și imnurile credinței, precum și vuietul mulțimii, fanatizată de "păzitorii ei spirituali", nu mă mișcă câtuși de puțin Toate acestea sunt altceva decât o infirmare! Karlsruhe martie LA EDIȚII I ȘI A DOUA GERMANE De când David Friedrich Strauss *) a făcut prima încercare de a reduce poveștile și miracolele evanghelice la nivelul miturilor și legendelor pioase, îndoielile cu privire la existența lui Iisus istoric nu au încetat Deja Bruno Bauer a contestat în lucrarea sa "Critica istoriei Evangheliei și a prognozatorilor meteo" ') "Viața lui Isus", disponibil în traducere rusă - - ( ) existența istorică a lui Isus, iar în lucrarea sa "Hristos și Cezarii" ( ) a încercat să demonstreze că "viața lui Isus" este o ficțiune liberă a celui mai vechi evanghelist Marcu, că religia creștină ca întregul își datorează originea educației stoice și alexandrine din secolul al II-lea, cu un impact semnificativ asupra viziunii creștine asupra lumii pe care Bauer o atribuie lui Seneca Dar numai ultima epocă, încurajată de concluziile pur negative ale așa-zisei teologie critică, a reușit, după investigații viguroase pe acest subiect, să tragă concluzii din ce în ce mai îndrăznețe și mai frapante În Anglia, John M Robertson a redus imaginea Evangheliei a lui Hristos la nivelul unui mozaic de elemente mitice ale păgânismului și iudaismului *) În Franța, încă de la sfârșitul secolului al XVIII-lea, Dupuis (The Origin of All Cults, ) și Volney (The Ruins, ) au încercat să reducă momentele esențiale ale istoriei evanghelice a grației la mituri astrale, în timp ce Emile Burnouf (The Science of Religions) ) și Oshar (Esees on the History of Religions, ) au adunat o mulțime de material important pentru studiul istoriei creștinismului timpuriu, iar rezultatele cercetărilor lor au zdruncinat foarte mult ipoteza unui Isus istoric În Olanda, profesorul de filozofie din Leiden Bolland s-a ocupat și el de această problemă într-o serie de scrieri În Polonia, Andrei Nemoevski, bazându-se pe teoriile astral-mitologice ale lui Dupuy și Winkler, a dovedit în cartea sa "Dumnezeu Isus" **) natura mitică a întregii "povestiri" a lui Iisus În Germania, pastorul de la Bremen Kalthof a încercat în lucrarea sa "Problema lui Hristos An Outline of Social Theology, , pentru a explica apariția religiei creștine fără ipoteza unui Isus istoric El credea că creștinismul a apărut dintr-o mișcare pur socială a păturilor inferioare ale societății în epoca imperială Ulterior, el a completat oarecum această presupunere unilaterală în cartea sa The Rise of Christianity Articole noi despre problema lui Hristos" ( ) (Cf și eseul său Ce știm despre Isus Discuție cu prof Busse, ) La lucrările indicate ale lui Kalthof se adaugă articolul lui R Steidel "Problema lui Hristos și viitorul protestantismului", revista "Renașterea Germaniei", ) În cele din urmă, în cartea sa The Pre-Christian Christ ( ), americanul William Benjamin Smith a luminat atât de viu unele dintre circumstanțele esențiale ale apariției creștinismului și, cu unele dintre considerațiile sale, a dezvăluit atât de clar legătura dintre *) "Mituri ale Evangheliei", disponibil în traducere rusă, ♦♦) Există o traducere în limba rusă - - fapte și evenimente legate de problema lui Isus, că treptat începem să înțelegem adevărata imagine a primelor apariții ale bisericii creștine "A trecut vremea, crede Jülicher, când a fost posibil să se întrebe în știință dacă a existat un Isus istoric " Literatura de mai sus, parcă, nu justifică caracterul categoric al acestei afirmații a lui Julicher Dimpotrivă, tocmai acum începe o eră complet nouă în domeniul hristologiei Oricărui cititor fără prejudecăți i se poate părea că tocmai acel capitol, "Critica modernă", în care Jülicher vorbește despre așa-zisul întemeietor al religiei creștine și declară lipsite de gust părerile celor care consideră conținutul evangheliilor ca fiind un mit, că chiar acest capitol în sine spune mai mult împotriva istoricității lui Isus decât pentru ea Cu toate acestea, în general, știința oficială, și mai ales teologia, în Germania au rămas pur și simplu indiferente față de discursurile literare menționate mai sus Robertson, după părerea mea, nici măcar nu a adulmecat Rarele citate din Hristos păgâni care apar în scrierile savanților și teologilor noștri nu dau deloc impresia că autorii lor sunt cu adevărat cunoscători cu studiile și opiniile lui Robertson Știința noastră trece pe lângă Kalthof fără un cuvânt, într-o tăcere disprețuitoare, cu un aer de superioritate proprie În ceea ce privește Smith, ea încă respinge cu teamă orice declarație Între timp, un teolog atât de venerabil precum Schmidel din Zurich, care a onorat opera lui Smith cu prefața sa, consideră că o analiză amănunțită a cărții sale este "datoria tuturor teologilor care pretind că sunt științifici" și îi avertizează în mod convingător împotriva subestimării lucrării strict științifice a lui Smith "Cum vă puteți menține cu calm opiniile actuale", le strigă Schmidel colegilor săi, "dacă acestea sunt subminate în mod fundamental de noile argumente prezentate de Smith? Sunt aceste argumente despre ceva secundar și nu despre ceva care pentru majoritatea credincioșilor este baza tuturor credințelor lor creștine? Dacă aceste noi argumente sunt în sine nesemnificative și insuportabile, atunci, până la urmă, acest lucru pare să fie ușor de dovedit; mai mult decât atât, teologii ar fi trebuit să le facă plăcere să expună toate concluziile lui Smith!" Între timp, numărul vocilor împotriva existenței lui Isus istoric crește În cele mai largi cercuri există îndoieli tot mai mari cu privire la caracterul istoric al chipului lui Hristos pe care Evanghelia o pictează pentru noi Cărțile populare tendențioase, precum revizuirea lui Plante a lui Iisus hindusul al francezului Jaccollio ( ), încearcă să satisfacă setea de cunoaștere a publicului larg, dar, de fapt, nu fac decât să încurce problema lui Isus, să o întunece, în loc să clarifice ea În cartea scurtă "Ascensiunea creștinismului" - - ( ) Promus a alcătuit o trecere în revistă a tuturor celor mai semnificative materiale legate de această problemă, în care el respinge categoric istoricitatea lui Isus Recent decedat orientalistul vienez Carl Vollere, în binecunoscuta sa lucrare The World Religions in Their Historical Interaction, , s-a exprimat cel mai categoric împotriva ipotezei unui Iisus istoric un argument mai mult sau mai puțin semnificativ în favoarea istoricității lui Isus Un alt orientalist, Jensen, a sugerat chiar că principalele povești ale Vechiului Testament, precum și toate poveștile evanghelice despre "viața lui Isus", nu sunt altceva decât o variantă a epopeei babiloniene a lui Ghilgameș (creată cu de ani înainte de Hristos) că, prin urmare, ele trebuie considerate ca legende, și nu ca o sursă istorică În timp ce critica izvoarelor evanghelice avansează din ce în ce mai cu îndrăzneală, distrugând din ce în ce mai mult ipoteza unui Isus istoric, chiar în acest moment în domeniul literaturii populare există un număr tot mai mare de lucrări dedicate înălțării și proslăvirii lui Isus omul, în care lipsa de material istoric autentic este compensată de o abundență de fraze onctuoase și note emoționante de evlavie Trebuie spus însă că această elocvență și această evlavie întâmpină un răspuns cu atât mai slab, cu cât materialul cu care se ocupă autorii acestor cărți este mai puțin istoric În ciuda tuturor, știința a atins de mult acea limită în rezolvarea problemei lui Isus, când Isus istoric scăpa literalmente de sub control Ultimele evoluții în studiul religiilor și mitologiei orientale, succesele din istoria comparată a religiilor, reprezentate în Anglia prin numele de Fraser și Robertson, în Germania prin numele de Winkler, Jeremias, Gunkfl, Jensen etc , au a crescut atât de mult conștientizarea noastră cu privire la mișcările religioase din Asia Mică dincolo de secolul trecut î Hr x , că nu mai trebuie să ne limităm la evanghelii și alte scrieri ale Noului Testament pentru a clarifica problema originii creștinismului Teologia protestantă critică și istorică a iluminat ea însăși atât de pe deplin masa de detalii legate de istoria creștinismului timpuriu, încât problema existenței lui Isus pierde complet paradoxul pe care îl mai are în ochii multora Prin urmare, teologia în sine nu are absolut niciun motiv să se entuziasmeze atunci când cineva rezolvă această problemă în sens opus Autorul acestei lucrări a sperat până acum că printre istoricii creștinismului va exista cineva capabil să tragă concluzii din critica evangheliilor, care de mult se sugerează Dar din speranță! autor Nu realizat, deoarece - - în cercurile teologice continuă încă să-și fundamenteze cu calm (c) [vederi prin "faptul" lui Isus istoric, considerând acest "fapt" ca un vârf de neatins, ca un exemplu de neîntrecut al dezvoltării religioase a individului, autorul a decis că el nu ar trebui să mai întârzie cu prezentarea propriilor opinii, pe care le elaborase de mult pe baza cercetărilor specialiștilor și și-a asumat sarcina ingrată de a aduna laolaltă toate considerațiile care vorbesc împotriva ipotezei unui istoric istoric Iisus Oricine, în calitate de "N-specialist", decide să pătrundă în domeniul unei științe străine și să exprime opinii contrare părerilor reprezentanților oficiali ai acestei științe, trebuie să fie pregătit să fie acuzat de "neștiințific" de "amatorism", "de inconsecvenţă metodologică" că va fi tratat ca un total ignorant Aceasta a fost soarta tuturor celor care, fără a fi ei înșiși teolog, s-au pronunțat împotriva existenței lui Isus istoric; așa a fost și cu autorul acestei cărți după publicarea primei ediții I s-au aruncat reproșuri pentru (pregătire istorică insuficientă, părtinire, incapacitate de cercetare istorică autentică, abordare științifică etc ; de parcă prejudecățile nu ar fi semnul distinctiv al acelor teologi care scriu despre Isus istoric, căci acești teologi sunt cei care au pornit de a rezolva problema cu o sarcină prestabilită de a dovedi, fundamenta și apăra autenticitatea cărților Noului Testament, cu știința teologică, știe că teologii recunosc drept "metodă" doar acele metode pe care ei înșiși le dezvoltă, pe care lăudatul "științific" se bazează foarte des în Them pe puncte de vedere pur accidentale și personale Astfel, de exemplu, vedem că teologul Klemen în cercetările sale privind metodele de explicare religios-istorice a noului testament, se întreabă serios dacă este posibil pentru a scăpa de concluzie autori, nu numai din genul lui Bauer, ci chiar și al lui Jensen și Smith, care, în cele din urmă, ajung până la a negare autenticitatea tuturor literelor lui Tsavl și istoricitatea întregii sau aproape a întregii tradiții despre Isus Același Klemen propune următoarea propunere metodologică uimitoare: "O explicație istorico-religioasă este complet de neconceput, sau mai degrabă de nesusținut, dacă forțează pe cineva la concluzii goale sau pornește din presupuneri goale", spune Klemen, făcând cu siguranță aluzie prin aceasta la cei care nega pe Isus istoric Totuși, după cum se știe, întreaga "metodă" a "teologiei critice" constă în faptul că o imagine pre-dezvoltată a lui Isus, "fondatorul" (creatorul, inițiatorul) religiei creștine, este - - care se înfățișează liberalilor noștri drept un pios moralist-predicator, Iisus, "personificarea celui mai nobil individualism", întruchipând cel mai nou ideal de personalitate, pentru a aduce în evanghelii tocmai această imagine, țesută de curentele la modă ale teologiei noastre și deja, cu această scară prefabricată în mână, să facă o privire critică asupra conținutului lor Teologia pornește de la convingerea că Isus istoric a fost ceva de genul "premisele celei mai noi conștiințe religioase" Ea crede că în acel "nucleu moral-religios" al evangheliilor, care este potrivit pentru toate timpurile și epocile, în acest nucleu se află conținutul cu adevărat istoric al evangheliilor Eliminând toate trăsăturile care din anumite motive nu se potrivesc acestui "nucleu", recunoscând ca istoric doar ceea ce este "etern uman", "modern" în Evanghelii, teologia reușește cu adevărat să-și deseneze propria imagine "strict științifică" despre Isus Dacă luăm în considerare toate acestea, atunci vorbirea despre "neștiințific" și despre "metodă" își va pierde claritatea pentru noi și nu ne va entuziasma în mod deosebit De asemenea, trebuie să fim extrem de surprinși că filosofului îi este interzis să vorbească despre lucruri teologice De parcă ar domnea acum între amândoi; În alte domenii, pacea și o apropiere vizibilă între teologie și filozofie nu arată suficient de clar că atât aici, cât și acolo nu sunt în regulă, că este timpul ca unul dintre filosofi să spargă această lume imaginară, fatală ambelor părți Amintiți-vă ce a spus Lessing: "Ortodoxia noastră a fost, slavă Domnului, destul de tolerabilă Între ea și filozofie a fost ridicată o despărțire, în spatele căreia fiecare dintre ei își putea continua drumul fără a interfera cu vecinul său Ce se face acum? Despărțirea este înlăturată și, sub pretextul de a ne transforma în creștini rezonabili, ei fac din noi filosofi extrem de nerezonați Susțin, împreună cu E von Hartmann și W von Schneeen, punctul de vedere conform căruia așa-zisul creștinism al teologilor liberali este contradictoriu în interior, că este fals în întregime (aceasta nu vorbește despre falsitatea subiectivă a fiecărui reprezentant individual) a acestei tendințe), că acest creștinism, cu elocvența sa onctuoasă și arogantul ei fals învățământ, subminează sistematic dorința de adevăr care este inerentă poporului nostru, că acest cult romantic al teologilor noștri trebuie distrus, smulgând de sub el temelia, ipoteza lui Isus istoric Lucrarea propusă urmărește să demonstreze că aproape toate trăsăturile personale ale lui Isus istoric, cel puțin cele mai semnificative, cele mai semnificative în sens religios, sunt de natură pur mitică, că nu există nici cel mai mic motiv pentru a căuta vreo fundație istorică sub mitul lui Hristos Dacă vreodată a existat o "personalitate mare" care a cerut - treizeci - viata o religie noua, atunci nu a fost un Iisus pseudo-istoric, ci Pavel, care, in profunzimea sublimei sale speculatii si a creativitatii etice) a capatat puterea care a adus crestinismul victoria asupra altor religii concurente Bev Isus, apariția creștinismului este destul de de înțeles; fără Pavel este imposibil să-l înțelegi Dacă, în ciuda acestui fapt, Cineva continuă să creadă în Isus, atunci, desigur, este imposibil să-i interziceți acest lucru "Dar despre gura lui Isus nu știm absolut Nimic: în descrierea teologiei istorice, el este doar o umbră a unei umbre, nu mai mult Prin urmare, orice încercare de a plasa imaginea acestei personalități puternice "unică în felul lui", a cărei existență, spun ei, trebuie recunoscută din motive de "proprietate istorică", în centrul viziunii religioase asupra lumii este auto- înșelăciune - "Iisus Hristos" poate fi mare și demn de închinare, ca idee religioasă, ca personificare simbolică a esenței Bol și a persoanei, de a cărei credință depinde posibilitatea "mântuirii", dar ca figură istorică, ideea căreia a fost dezvoltată de teologia liberală, el ocupă același loc ca și restul "marilor personalități" ale întemeietorilor lumii religiilor), la fel de ușor cum pot fi anulate, chiar mai ușor decât ei, pentru , în ciuda tuturor elocvenței teologilor liberali moderni, Iisus Hristos nu este altceva decât o imagine care se profilează în ceața tradiției prof dr Artur Drew Karlsruhe ianuarie Sufletele sacre ale zeilor egipteni - salvatori în fața discului de foc al soarelui Isus precreștin "Când vezi un om, neînfricat în pericol, imperturbabil în suferință, fericit în ciuda tuturor vicisitudinilor destinului, calm în mijlocul unei furtuni, nu vei fi plin de El! respect? Nu vrei să spui; tu: da, spiritul acestui om este ceva mai înalt și mai însemnat decât ceea ce s-ar putea presupune că este caracteristic trupului nenorocit în care locuiește Este puterea divină care se sprijină asupra lui, este puterea cerească care-și mișcă sufletul nobil, înțelept, ridicându-se deasupra oricărei nenorociri, disprețuind toate temerile și dorințele noastre Acest om este atât de mare [încât nu ar putea veni la noi fără voia zeității, de aceea este mai mare (cu o parte din ființa sa gravitează spre locul de unde a venit Așa cum razele soarelui rămân de unde au venit, deși ele ating pământul nostru, deci și duhul sfânt, marele, care a fost trimis aici, ca să putem învăța mai aproape să cunoaștem divinul, deși el comunică cu noi, dar în cea mai mare parte a ființei sale gravitează spre izvorul său depinde de această sursă, se străduiește în mod constant pentru ea; printre oameni el este doar un oaspete ", cel mai bun și mai onorabil oaspete Ce este el? Acesta este un spirit care se bazează pe propria proprietate Adevărata proprietate a omului este sufletul și mintea perfectă (logos) în ea, pentru că omul este o ființă rațională; prin urmare, numai atunci proprietatea interioară a omului este completată când și-a îndeplinit chemarea rezonabilă " - - Cu aceste cuvinte, filosoful roman Seneca ( î Hr - d Hr ) trasează imaginea ideală a unui om mare și bun, îndemnându-și contemporanii să concureze cu el în virtute') "Trebuie, scrie Seneca, să aflăm pe drepți undeva și să-l avem în permanență în fața ochilor noștri, pentru a trăi și a ne comporta ca și cum s-ar uita la noi!" O mare parte din planurile noastre păcătoase ar rămâne neîmplinite dacă toate faptele noastre ar avea martori Este necesar ca inima noastră să aibă pe cineva singur, a cărui imagine ar lumina viața noastră intimă Fericit este cel care onorează o persoană atât de sfânt încât își egalează întreaga viață după imaginea lui, care trăiește în amintire Avem nevoie de cineva care ne poate conduce comportamentul Fără un Thread de ghidare, niciuna dintre erorile noastre nu poate fi corectată ) Alătură-te spiritului unui om înalt și eliberează-te de influența mulțimii Inspiră-te din imaginea celei mai frumoase și sublime bunătăți, a cărei măreție nu este în coroane de laur, ci în sudoare și sânge Nu trebuie decât să arunci o privire în sufletul unui om drept și ce imagine frumoasă, plină de sublimitare și pace, va fi prezentată ochilor noștri! El strălucește cu curaj, dreptate, prudență și înțelepciune Cea mai rară virtute, umanitatea, își radiază strălucirea din ea Și nu se oprește în fața lui cel căruia i se dă să vadă o asemenea imagine, atât de neobișnuită între oameni în sublimitatea lui, uimit, ca în fața unei zeități, rugându-se în liniște pentru permisiunea de a-l contempla? Și apoi, copleșit de măreția acestei imagini, după o lungă contemplare tăcută și plină de respect, va izbucni cu cuvintele lui Vergiliu: "Ferice de tine, oricine ai fi, uşurează-ne greutăţile!" Nu există nimeni, repet, care să nu s-ar aprinde de dragoste dacă ni s-ar fi dat să privim această imagine ideală În zilele noastre, bineînțeles, ochii noștri sunt orbiți de multe lucruri: dar dacă am vrea (să le purificăm și să ne eliberăm vederea de vălul care o învăluie, am vedea virtutea atât sub învelișul aspru al trupului, cât și sub jugul lui) sărăcia, umilința și rușinea; i-am vedea frumusețea și sub zdrențe murdare" ) Starea de spirit care a primit o expresie atât de vie în aceste cuvinte a fost foarte răspândită în lumea culturală antică până la începutul erei noastre Un sentiment dureros de nesiguranță, fragilitatea a tot ce este pământesc, ca un coșmar greu, atârna peste multe suflete în această eră Nevoia severă larg răspândită, convulsiile statelor naționale sub pumnul cuceritorului roman, dezintegrarea sistemului social și politic, războaiele necontenite și mortalitatea ridicată provocată de acestea - toate acestea au împins o persoană să se retragă în sine; toate acestea l-au silit, după ce își pierduse speranța pentru bunăstarea exterioară, să găsească sprijin într-o viziune asupra lumii care înalță și revigorează sufletul Dar lumea antică - - viziunea sa învins deja Acea credință naivă în fuziunea armonioasă a naturii și a spiritului, acea încredere simplă în realitatea lucrurilor, aceea care era o expresie a vitalității tinerești a popoarelor care trăiau în jurul Mării Mediterane, au dispărut de mult și irevocabil În viziunea omului de atunci, spiritul și natura s-au transformat în două forțe ostile și inconsistente Toate încercările de a restabili unitatea ruptă au dat peste imposibilitatea de a reînvia integritatea anterioară a perspectivei lumii antice Scepticismul inutil, care nu a indicat niciun rezultat nimănui, a subminat fără milă credibilitatea internă și externă a tuturor, fără excepție, privând o persoană de bucuria de a fi Ochii oamenilor au început să fie îndreptați Cu rugăciune pătimașă și speranță spre o înălțime îndepărtată, în așteptarea iluminării directe și a "revelației" divinului Oamenii au dorința în persoana unei ființe supraomenești extraterestre de a obține sprijin vital, îndrumare morală, capacitatea de a-și reînvia încrederea anterioară Mulți au văzut întruparea acestei ființe în persoana împăratului maiestuos Și de foarte multe ori, nu doar simplul servilism, ci și adevărata recunoștință față de unii binefăcători regali, dorul pătimaș de o zeitate, prin contemplarea directă a acestuia, au fost motivul marii importanțe pe care cultul împăraților a avut-o în întreaga lume romană Unul dintre Augustus, care a pus capăt ororilor războiului civil, ar putea părea pentru doi contemporani un salvator-făcător de pace, care a părut să transforme lumea, să aducă înapoi zilele strălucitoare ale epocii de aur, să învie în mintea omenirii pe cei pierduți sensul existenței Ca șef al religiei de stat, ca persoană care a concentrat în sine toate firele politicii mondiale, ca stăpân al unui regat pe care lumea nu l-a văzut încă, el chiar ar putea părea ca Jupiter a coborât pe pământ, alegând locul său de reședință printre oameni "În sfârşit, a trecut vremea (citim într-o inscripţie recent găsită, probabil referindu-se la anul î Hr , adică la domnia împăratului roman Augustus), când trebuia să regreti naşterea Providența, stăpânind peste toată viața, ne-a trimis nouă și tuturor generațiilor viitoare un mântuitor în persoana acestui om El va pune capăt oricărei cearte și va face totul minunat de bine Înainte de apariția lui, toate aspirațiile strămoșilor noștri au fost realizate El i-a întrecut pe toți foștii binefăcători ai omenirii Nu poate exista nimeni care să-l poată depăși Nașterea lui Dumnezeu a adus pe pământ toate evangheliile legate de el ("evangheliile") Din ziua nașterii sale, ar trebui să înceapă o nouă socoteală Dorința pentru un nou sistem social, setea de pace, dreptate și bunătate pe pământ - care, în esență, stau la baza cultului împăraților Naturile mai profunde ale acestei ere, Mitul lui Hristos T - - între timp, ei nu s-au străduit atât de mult să îmbunătățească sistemul social și politic, cât erau chinuiți de gânduri despre moarte, despre soarta sufletului după despărțirea lui de coaja corpului și tremurau înaintea iminentei catastrofe mondiale, care pregătea o groaznică sfârşitul întregii existenţe pământeşti Stările de spirit apocaliptice erau atât de răspândite la începutul erei noastre, încât nici Seneca e nu a reușit să scape de gândul la sfârșitul iminent al lumii La aceasta s-a adăugat o teamă superstițioasă de spirite rele și demoni, despre care acum cu greu ne putem face o idee exactă În niciun caz nici un sistem filosofic, ci doar religia ar putea oferi sprijin și consolare sufletului neliniştit Rareori în istoria omenirii o nevoie religioasă a fost atât de vie și arzătoare ca în ultimele secole î Hr X iar în primele secole de după aceea Cu toate acestea, vindecarea era așteptată nu de la vechile religii naționale înghețate, ci de la fuziunea și combinarea liberă a tuturor religiilor din trecut, de la sincretismul religios în forma sa, care s-a datorat cunoașterii vechilor popoare culturale ale lumii antice cu religii extraterestre, dar cu atât mai atractive ale Orientului În ciuda faptului că Roma era deja un panteon al tuturor zeilor care puteau fi atunci recunoscuți în Orientul Îndepărtat, în Asia Mică (acest cuib de zei și culte antice), sisteme religioase noi, și mai complicate și mai misterioase au continuat să apară, în pentru o scurtă perioadă de timp au câștigat un loc pentru ei înșiși în conștiința omenirii occidentale Dar din moment ce închinarea deschisă a noilor zeități nu i-a mulțumit pe mulți, atunci în nenumăratele uniuni religioase din acea vreme au existat încercări de a căuta o satisfacție mai profundă a sentimentului religios Au existat, de asemenea, mulți astfel de oameni care, unind oameni asemănători, creând comunități religioase private și frății evlavioase, în afară de religia oficială de stat, au încercat să-și creeze un cult secret, eliberat de lanțurile formale ale unei biserici înghețate Zeul grec al lunii Men, cu pâine pe cap, lângă zeul soarelui Zeus Zeul persan al focului și luminii Aguramazd* Evoluția credinței în mesia sub influența parsismului În nicio altă națiune setea de eliberare nu a fost atât de arzătoare, • în nicio altă națiune nu a fost atât de distinctă așteptarea acestei eliberări" datată pentru viitorul foarte apropiat, ca la evrei Din vremea captivității babiloniene ( - î Hr ), vechea concepție evreiască a suferit o schimbare profundă Israeliții au petrecut cincizeci de ani într-o țară străină După ce s-au întors în patria lor, au stat două sute de ani sub stăpânirea perșilor și au întreținut cele mai vii relații politice și economice cu regatul ahmenizilor, relații care nu s-au oprit! chiar și după ce Alexandru înlăturase stăpânirea persană și adusese întregul Orient sub influența greacă Într-o perioadă atât de lungă, concepțiile religioase ale perșilor au avut cea mai versatilă influență asupra gândirii evreilor și au provocat o mulțime de idei noi în mintea lor Dualitatea extremă a perșilor a dat "monoteismului" evreiesc o amprentă dualistă distinctă Dumnezeu și lumea, contopite anterior în multe feluri în viziunea despre lume a evreilor, acum s-au despărțit și au apărut ca două concepte cu conținut contradictoriu, spre deosebire de începuturi unul altuia În același timp, zeul național evreu Iahve s-a transformat sub influența persanului Aguramazda de la zeul focului, al luminii și al cerului în zeul purității și sfințeniei nepământene Asemenea lui Aguramazda, Iahve, îmbrăcat în lumină, avea să domnească de acum înainte în cealaltă lume fericită și, ca izvor al ființei, ca zeu "viu", să comunice cu creațiile sale doar prin toiagul de curte al îngerilor, mesageri ai lui Dumnezeu , care se repezi în număr nenumărat între cer și pământ, făcând voia celui ce i-a trimis Și așa cum perșii au pus în contrast buna Aguramazda cu răul Angromainyu, la fel cum între perși lupta dintre lumină și întuneric, adevăr și minciună, viață și moarte, a fost conținutul întregii istorii a lumii - la fel și evreii a* - - i-a atribuit lui Satana rolul de dușman al Domnului Dumnezeu, distrugătorul creațiilor lui Dumnezeu, și l-a forțat, ca "prinț al acestei lumi", conducător al armatelor iadului, să măsoare puterea cu conducătorul lumii, Iahve ) Primul loc în lupta dintre cele două principii mondiale l-a ocupat, conform vederilor persane, Mitra, spiritul luminii, al adevărului și al dreptății, "prietenul" divin al omului, "mijlocitorul", "mântuitorul", "vindecătorul" " a lumii Și-a exercitat înalta chemare împreună cu Gonophoros, "cuvântul" creator al lui Dumnezeu, cu care el, împreună, vine din Aguramazda Fiind întruchiparea focului sau a soarelui, în orice caz, lumina luptă, suferindă și cuceritoare, Mitra era direct legată de viață și de moarte, era considerată călăuza și judecătorul sufletelor din lumea interlopă Mithra a fost "fiul divin" pe care Aguramazda l-a creat pentru a fi ca el însuși Avea o esență comună cu Aguramazda; ca el, este născut din lumină; ca el este o lumină transformată într-o ființă individuală Ca asociat al lui Aguramazda, ca "păzitor" al lumii, a fost chemat să lupte împotriva dușmanilor ordinii mondiale divine În fruntea armatelor cerești, el a luptat în numele Domnului și a răsturnat cu sabia lui de foc pe demonii întunericului în împărăția întunericului Participarea la această mare luptă prin muncă intensă și creativă, prin fertilizarea deșerților, prin distrugerea ușilor și reptilelor dăunătoare, crearea viitoarei "împărății a lui Dumnezeu", prin auto-purificare morală - aceasta, conform ideilor persane, a fost scopul și chemarea vieții umane pământești Când datele vor fi împlinite, când epoca mondială actuală ajunge la sfârșit, Aguramazda, conform credințelor perșilor, va chema la viață descendentul lui Zaratupgtra, fondatorul parsismului, "fiul fecioarei" Saoshiant (Sraosha, Sosiosh), adică "mântuitor", și, conform unei alte versiuni, însuși Mitra va coborî pe pământ Va avea loc o ultimă bătălie teribilă în care Saoschiant (sau Mithra) îl va învinge pe Angromainyu împreună cu gazda lui și îl va arunca în lumea interlopă Morții vor fi înviați și, după judecata universală a lumii, care îi va condamna pe păcătoși la chinuri iadului și va asigura fericirea cerească pentru drepți, va fi înființată împărăția milenială a lumii Cu toate acestea, iadul nu este destinat să existe pentru totdeauna În cele din urmă, cei condamnați la pedepse grele sunt, de asemenea, destinați să experimenteze mila divină Aguramazda și Angromainyu vor încheia pace veșnică între ei, totul și toți vor fi uniți în fericire veșnică pe "noul pământ" sub "noul cer" Bice aceste idei au pătruns, desigur, în ideologia iudaică și au provocat o transformare completă a credinței de odinioară în Mesia Mesia, adică "Unsul" (în greacă, Hristos) a fost inițial numit de evrei rege, ca intermediar între oameni și Dumnezeu Regele trebuia să fie același "fiu" ascultător - - în raport cu "tatăl" Domnului său, așa cum se considera el pe sine și tot poporul rial ) Totuși, cea mai profundă contradicție între sfințenia inaccesibilă a marelui titlu de "uns" al lui Dumnezeu și imperfecțiunea umană vizibilă a personalității regelui a dus la faptul că imaginea ideală a lui Mesia a fost retrogradată în viitor, precum și exercițiul deplin de puterea Domnului asupra poporului său În acest sens, până și cei mai vechi profeți au anunțat venirea lui mesia, regele ideal, care, ca cel mai vrednic, era sortit să împlinească toate poruncile Domnului date poporului său Ei l-au înfățișat pe mesia ca pe un erou, chemat să-l depășească pe Moise și pe Iosua, să realizeze triumful lui Israel promis de Dumnezeu și să propovăduiască neamurilor religia lui Iahve ) L-au lăudat ca pe un făcător de minuni care va aranja cerurile "într-un mod nou", va stabili pământul "într-un mod nou" și va face poporul Israel conducătorul tuturor națiunilor ) Inițial, ei l-au înțeles pe Mesia ca pe o persoană umană vie, un nou David sau un descendent al lui David, un conducător teocratic, un făcător de pace ales de Dumnezeu, un conducător drept, asemănător cu Saoshiantul persan, care trebuia să fie și un Dumnezeu-om din "sămânța lui Zoroastru" Unii dintre profeţi l-au salutat chiar pe Cirus, eliberatorul israeliţilor din robia babiloniană, mântuitorul şi patronul poporului lui Iahve, ca pe un mesia ) Totuși, așa cum Saoshiant în fantezia perșilor s-a transformat involuntar într-o ființă divină și s-a contopit în cele din urmă cu Mithra ), tot așa și mesia profeților a devenit din ce în ce mai mult ca o persoană divină A început să fie numit "eroul divin", "părintele veșnic", iar profetul Isaia și-a dat frâu deplin imaginației, înfățișând împărăția sa viitoare a lumii, unde lupii se vor odihni lângă miei, unde oamenii nu vor mai muri prematur , unde adevărul și dreptatea, ca niciodată, domnesc pe pământ Nașterea ultimului mesia trebuia să fie la fel de misterioasă și supranaturală ca ființa lui Copilul divin trebuie să se fi născut undeva în Locul Misteriului Invizibil Mai mult decât atât: personalitatea lui Mesia s-a contopit în multe feluri cu personalitatea lui Iahve însuși, căci DAR psalmiștii evrei cântă despre oricine altcineva decât Iahve, care apare pe pământ și domnește pe El Ideea unui mesia ca ceva între o divinitate și o persoană a apărut și mai clar în aloe-calipticii evrei din ultimul secol î Hr X iar în primul după ea Astfel, de exemplu, Apocalipsa lui Daniel ( î Hr ) vorbește despre un om care, "ca un fiu al omului", s-a înălțat în norii cerului, a apărut înaintea "vechiului denmi", iar întregul sens al acestui pasaj pleacă fără îndoială că acest "fiu al omului" este o ființă supranaturală, purtătoarea măreției și puterii divine, care la sfârșitul lumii - - destinat să apară pe un nor înconjurat de o armată îngerească pentru crearea și organizarea "împărăției cerurilor" În pildele lui Enoh (referindu-se la ultimele decenii precreștine), găsim și imaginea lui Mesia, o ființă supranaturală, veșnică, care s-a odihnit în sânul Domnului înainte de crearea lumii, a cărei măreție și putere sunt dăinuitoare din epocă până la Nek, în care trăiește duhul înțelepciunii și puterii, care este chemat să pedepsească răul, să mântuiască sfinții și drepții ) Mai mult, Apocalipsa lui Ezra (TaN-Inaz Cartea a IV-a a lui Ezra) indică foarte expresiv posibilitatea unei judecăți mondiale fără participarea lui Dumnezeu În orice caz, el îl înfățișează pe mesia ca pe un "al doilea zeu", ca pe un "fiu al lui Dumnezeu", ca pe o întrupare umană a unei zeități") În toate acestea, influența credințelor persane se manifestă în mod clar, indiferent dacă aceste credințe au apărut direct în rândul popoarelor iraniene, sau dacă au fost împrumutate de perși din ideologia babiloniană, unde imaginea conducătorului și eliberatorului lumii a numit de Dumnezeu a fost foarte des cronometrat cu unul sau altul monarh ) Așa cum Saoshiant, în mintea persană, ocupa un loc de mijloc între zeu și om, tot așa imaginea lui Mesia printre evrei era ceva între un rege din tribul lui David și o ființă supranaturală, asemănătoare unui zeu, coborâtă din ceruri Exact ca în persană! vederi, apariția lui Saoshiant și victoria finală a luminii ar fi trebuit să fie precedate de o perioadă de semne cerești formidabile, suferințe uriașe ale omenirii, (o răsturnare cosmică generală, în mod similar, apocalipticul evreu vorbește despre suferințele lui Mesia și dă pe deplin frânează-i fantezia în a descrie acea epocă teribilă care ar trebui să preceadă venirea lui Mesia La fel ca în concepțiile persane, găsim în apocalipticismul evreiesc ideea Venirii Împărăției lui Dumnezeu, ca o catastrofă mondială miraculoasă și bruscă, ca un foc cosmic și noua creație a pământului care îl urmează , despre strălucirea vieții angelice veșnice, care ar trebui să vină după împărăția lumii pământești a lui Mesia, a reprodus complet imaginea paradisului persan În acest paradis, cei drepți vor bea "apa vieții" și mănâncă fructele pomului "vieții" S) Păcătoșii vor fi aruncați în iad și în chinuri groaznice vor primi o pedeapsă dreaptă pentru păcatele lor Ideile despre învierea morților și despre Judecata de Apoi erau complet străine evreilor înainte de exil Părerile lor religioase au lăsat corpul uman să putrezească în mormânt, iar sufletul să rătăcească sub forma unei umbre insensibile în Hades, în "shholl", și nu s-a arătat interesat de soarta sufletului uman după moartea sa În timpul exilului, ideologia evreiască a preluat uioii - - Perșii, împreună cu ideea unui incendiu mondial și a Judecății de Apoi, ideea nemuririi personale Așadar, în Daniel găsim o descriere a modului în care morții se trezesc în ziua judecății, unii pentru viața veșnică, alții pentru "chinul și blestemele veșnice": în vecii vecilor" Odată cu acceptarea ideii de nemurire personală, gândirea religioasă evreiască s-a adâncit și s-a extins într-un sens individualist Până acum, morala israelienilor avea, în esență, un caracter generic colectivist Nu atât un individ, ci întregul popor al Israelului ca un întreg a slujit ca obiect al îngrijirii lui Dumnezeu Începând cu profeți, o persoană individuală a devenit purtătoarea aspirațiilor religioase și, prin urmare, fiecare individ s-a simțit într-o relație directă cu Iahve Desigur, Dumnezeu a rămas același supramundan, stăpân al cerului într-o fericire de nedescris, sursa primară a vieții, "zeul viu", așa cum l-a înțeles și reprezentat parsismul Cu toate acestea, trăsăturile lui metafizice, măreția sa orbitoare, puterea sa irezistibilă se retrag în fundal înaintea trăsăturilor morale ale înfățișării sale: bunătate, bunătate și milă - acestea sunt trăsăturile care ies cel mai puternic în evidență în imaginea noului Iahve Dumnezeu a devenit un "tată" iubitor, care își conduce prietenos și afectuos copiii pe calea vieții, fără de a cărui voință nu va cădea niciun fir de păr din capul creațiilor sale Pe lângă tendința aspră fariseo-rabinică, care a înăsprit în orice moment cadrul național al iudaismului, și-a dedicat toată atenția executării pedante a literei legii și a celor mai mici prescripții de cult, amenințând să înăbușe moralitatea vie cu o întreagă pânză de reguli esențial pur juridice, odată cu această tendință în unele straturi ale iudaismului, s-a dezvoltat o morală mai umană și mai vie, plină de evlavie intimă, cordialitate, căldură, democrație și sănătate mintală, care a spart cadrul îngust al naționalismului evreiesc și a respirat un curent proaspăt în atmosfera înfundată a legalismului oficial Atunci am primit psalmi, pilde, vechile creații edificatoare ale lui Iov, Baruc, fiul lui Sirah etc , fundamentul meu etic pur creștin de mai târziu Atunci monoteismul evreiesc a început să-și răspândească influența dincolo de granițele patriei sale Atunci a început rivalitatea lui cu celelalte religii ale antichității, rivalitate în care doar creștinismul complet l-a depășit Ideea elenistică de mediator (Filo) După cucerirea imperiului mondial persan de către Alexandru cel Mare, Palestina a fost atrasă, împreună cu restul Orientului, în sfera de influență culturală a elenismului La început, ea a fost vasală a ptolemeilor egipteni, iar apoi a căzut sub "mâna înaltă" a seleucizilor sirieni (la începutul secolului al II-lea î Hr ) Morala greacă, ideologia greacă a pătruns treptat în chiar inima Palestinei, în capitala preoțească a evreilor, Ierusalimul, care a fost îngrădită de restul lumii și a prins rădăcini acolo atât de ferm, încât până și reacția națională a macabeilor a eșuat pentru a îneca influența străină Dar, mai presus de toate, împrăștierea poporului israelian a contribuit la Niveillarea și contopirea opiniilor care s-au ciocnit în iudaism Din momentul expulzării lor din Palestina, evreii s-au răspândit în toate țările din bazinul mediteranean Unii au rămas în Babilon, alții s-au stabilit ferm ca artizani, bancheri și negustori în orașele de coastă, iar în curând, datorită dexterității lor comerciale, promiscuității morale în comerț, hărniciei neobosite, coeziunii strânse, susținute de cultul public în sinagogi, evreii au stăpânit întreaga piață monetară, tot comerțul din Est În atmosfera filozofiei și moralei elenistice, Iahve a suferit o nouă transformare Treptat, Yahweh și-a pierdut toate trăsăturile umane și s-a transformat într-o ființă pur spirituală, asemănătoare cu cea descrisă de PPaton În același timp, evreii s-au confruntat cu o problemă la care filozofia greacă a lucrat de mult timp, și anume nevoia de a concilia cumva sublimitatea nepământeană și inaccesibilitatea de altă lume a lui Dumnezeu cu nevoia religioasă urgentă de comuniune directă cu zeitate Printre ideile împrumutate de iudaism de la perși se numără ideea "Cuvântului" ca intermediar între Dumnezeu și lume În literatura pildelor, "Cuvântul" apare ca manifestare creatoare a unei zeități, ca purtător de revelație, ca vicar al lui Dumnezeu pe - - Pământ În același loc, sub influența filozofiei greco-egiptene, s-a înființat și termenul de "Înțelepciune" ("Sophia") Cu toate acestea, chiar și printre perși, "Înțelepciunea" a apărut sub numele Spenta - Armaiti a unuia dintre cele șase sau șapte "Amesha Spentai" (Amshaspandas), adică spirite, care, ca gărzi de corp, trebuiau să stea în imediata apropiere a tronului lui Dumnezeu, corespunzând, evident, arhanghelilor evrei Perșii considerau "Înțelepciunea" ca fiind fiica sau mireasa lui Aguramazda În secolul trecut î Hr X un evreu alexandrin în așa-zisa "Înțelepciunea lui Solomon" a ridicat-o pe "Sophia" la rangul de ființă divine semi-personală, semi-materială și independentă Potrivit acestui punct de vedere, "Înțelepciunea" este o forță care pătrunde în întreaga lume, o manifestare a unei zeități în lume, creată, aranjată și controlată de el prin "Cuvântul", un principiu divin universal dătător de viață, un "mediator" necesar "de iluminare religioasă și mântuire Așa cum "sufletul lumii" i-a servit lui Platon ca mijloc de a depăși dualitatea lumii ideilor și a lumii lucrurilor, în mod similar, ideea de "înțelepciune" a fost necesară pentru iudaism pentru a depăși cumva dualismul lui Dumnezeu și creația lui Încercările autorului "Înțelepciunii" au fost continuate de un alt evreu alexandrin, Philo, care a încercat să armonizeze și mai pe deplin principiul persano-evreiesc de "Cuvânt" sau "Înțelepciune" cu principiile de bază ale gândirii filozofice elenistice Philon, ca și predecesorii săi, a pornit din opoziția față de zeul sublim, de necunoscut, al lumii senzuale, create El a văzut intermediari între Dumnezeu și lume în "puteri", adică în unele ființe mai independente, mesageri și slujitori ai lui Dumnezeu, care amintesc fie de îngerii perși și demonii greci, fie de "idei" platonice, aceste prototipuri spirituale ale lucrurilor, dar care stau cel mai aproape de "forțele dătătoare de viață" care spiritualizează materia fără formă și moartă , pe care filosofia stoică a încercat să-l explice ființa Cea mai mare dintre aceste "forțe", poate chiar totalitatea lor, receptacul lor, Philo o considera "Logos" - această "minte activă", acest "cuvânt" creator al zeității L-a numit "primul fiu al lui Dumnezeu", "al doilea zeu", guvernatorul, ambasadorul lui Dumnezeu, interpretul voinței sale, arhanghelul El a considerat Logosul ca mare preot, ca mijlocitor al universului în fața lui Dumnezeu, ca apărător al intereselor sale în fața Domnului, ca avocat și mângâietor al lumii, prin care harul lui Dumnezeu se revarsă asupra noastră, ca instrumentul prin care Dumnezeu a creat lumea, ca prototip al lumii, realizat de Dumnezeu, în creația sa, manifestată în toate lucrurile - într-un cuvânt, ca spirit sau suflet al lumii, prezentat de stoici la egalitate cu divinitatea, dar considerată de Philon ca o manifestare și auto-revelare a divinității transcendentale - - Fiind în esență o expresie pentru desemnarea unității holistice a tuturor "puterilor" și "proprităților" divine, Logosul era în aceeași măsură ceva între un principiu impersonal și metafizic care exprimă puterea creatoare a unei zeități și o personalitate complet independentă, separată de la Dumnezeu, în care În măsura în care această ființă obișnuită, semi-metafizică, semi-personală a fost Hermes - personificarea minții lumii printre stoici, conducătorul sufletelor - Thoth, cuvântul creator miraculos personificat Ammon-Ra printre cei Egipteni, Nabu - "cuvântul" personificat al zeului suprem Marduk printre babilonieni, Spenta Armaiti - "cuvântul Aguramazda sau Dumnezeul lui Mano" încarnat este întruchiparea "gândului bun" al zeului creator printre perși, până când el , asemenea lor, s-a ridicat la nivelul unei ființe divine complet independente, demiurgul, mijlocitorul dintre Dumnezeu și lume Așa cum "fiul lui Dumnezeu", "demiurgul" Mithras și omul ideal Saoshiant, mântuitorul și tămăduitorul lumii, s-au contopit într-o singură imagine în reprezentarea perșilor, în mod similar Philon și-a înfățișat logo-ul, care la început a fost fie un receptacol al "forțelor creatoare", fie pur și simplu "ideea" omului, sub forma unei asemănări directe cu Dumnezeu, sub forma unui prototip suprasensibil al unui om senzual urât, o sursă eficientă a oricărei haruri religioase, uneori identificându-l cu pomul vieții din paradis, căci amândoi sunt nepieritoare, amândoi "stau la mijloc" Potrivit lui Philo, o persoană, desigur, nu este capabilă să se elibereze singură de legăturile existenței pământești Eliberarea poate fi realizată numai prin renunțarea la spiritul uman de la trup și de dorințele lui A te supune naturii spirituale, a deveni egal cu Dumnezeu, la fel de desăvârșit ca el - aceasta este cea mai mare virtute și cel mai mare bine al omului, dar acest lucru poate fi atins doar privind cu atenție în esența divină a lucrurilor, încrezându-ne complet în Dumnezeu, urmând dezinteresat preceptele iubirii și bunătății, respectând cu sfințenie cerințele evlaviei, receptivității și dreptății în relația cu oamenii Pentru a face acest lucru, este necesar ca logosul să trăiască în noi, astfel încât să ne deschidă posibilitatea de a ne cunoaște esența noastră divină Logosul este chemat să ne călăuzească, să ne vină în ajutor în lupta noastră cu lumea și cu păcatul, să ne îndrepte către Dumnezeu "Îndumnezeirea" omului este scopul și esența oricărei activități religioase Dar în atingerea acestui scop, numai logosul poate fi un "mediator" puternic, deoarece este capabil să ne atașeze de sursa primară a vieții, să ne ridice la "contemplarea divinității", să doboare harul divin asupra noastră Jehue este zeul sectelor evreiești Toate naturile religioase ale epocii de care am atins au fost caracterizate de dorința de a realiza aici, pe pământ, o pregustare a vieții cerești, contemplarea unei zeități și comuniunea cu el Evreii au încercat să satisfacă această nevoie, îndeplinind pedant toate cele mai mici prescripții ale legii, dar rețeaua de reguli și ritualuri mărunte, minuțioase, plictisitoare s-a dovedit a fi atât de complicată, încât îndeplinirea legii devenea cu atât mai dificilă, cu atât mai sârguincioasă o persoană s-a dedicat acestei cauze evlavioase Curând s-a dovedit de neconceput să împace cerințele vieții practice obișnuite cu îndatoririle religioase Apoi, unii dintre oamenii cu minte religioasă au părăsit complet lumea pentru a se dedica auto-îmbunătățirii și a lucra asupra eului lor interior în tăcere și singurătate În Egipt, după cum relatează Philon în lucrarea sa "Despre viața contemplativă", a existat o sectă de "terapeuți" sau "medici", "vindecători", cu centrul ei în apropiere de Alexandria, creată de evrei și iudaizatori care încercau să împlinească nevoile religioase preceptele lui Philonagas) După ce au dezvoltat o serie de norme de cult similare cu prescripțiile religioase ale sectelor orfice, cum ar fi abținerea de la vin și carne, păstrarea jurământului de feciorie și sărăcia voluntară, purtarea hainelor albe, stabilirea meselor și cântărilor religioase, ei s-au cufundat în studiul diferitelor obiecte mistice tradiții și revelații, încercând să găsească în ele un fir călăuzitor pentru interpretarea alegorică a Legii lui Moise și, în același timp, s-au dedat în evlavia contemplativă în zelul lor religios, pentru a-și întări reciproc credința în dobândirea fericirii De cealaltă parte a Iordanului s-a stabilit secta evreiască a "esenienilor" sau "esenienilor" (din cuvântul siriac Chazehazaya), care se considerau, judecând după nume, "evlavioși sau "temători de Dumnezeu" În cultul lor al abstinenței, sărăciei, celibatului, în respingerea sclaviei, a proprietății private, a jurămintelor și a jertfelor de sânge, în adorarea soarelui ca manifestare a luminii divine, ei semănau mult cu terapeuții Rnii se deosebeau însă de ei prin organizarea lor monahală, lor - - ascultarea strictă față de bătrâni, instituția ei de candidatură pe termen lung (noviciatul), păstrarea strictă în secret profund față de neinițiați a tradițiilor, ritualurilor și mantika (tehnici magice) Și dacă terapeuții și-au petrecut viața în lenevă contemplativă și în exerciții spirituale, atunci esenienii s-au ocupat cu sârguință în creșterea vitelor, agricultură, apicultura și meșteșuguri, ducând un stil de viață altfel curat și sfânt al pustnicilor în satele sau orașele Iudeii, unde trăiau mai ales în grupuri întregi în casele lor comunitare Ceea ce aveau în comun eseiștii și terapeuții era așteptarea lor la sfârșitul viitor al lumii, străduința lor, prin comuniunea fraternă unii cu alții, prin receptivitate, milă și dreptate în relația cu ceilalți, de a se pregăti pentru timpul împlinirii lui Dumnezeu promisiuni ) În aceasta, amândoi au văzut singurul scop al existenței lor Ce fel erau acele "tradiții secrete" pe care se bazau învățăturile acestor secte? Știm de la istoricul evreu Josephus că esenienii aveau concepții dualistice extreme despre trupul și sufletul omului, în care, totuși, nu se deosebeau de alte secte ale antichității Ca toate sectele mistice, esenienii considerau trupul o închisoare sau un mormânt, unde sufletul lâncește, izgonit dintr-o altă viață plină de lumină și beatitudine Ca toate sectele mistice, eseurile s-au caracterizat printr-o dorință bazată pe o atitudine pesimistă față de existența pământească de a se elibera de legăturile trupești, de a fi răsplătiți cu o viață fericită a sufletului în lumea cealaltă Esenienii au fost uniți cu alte secte mistice ale "Răsăritului" prin credința că mântuirea sufletului presupunea îndeplinirea unui număr mare de rituri sacre Tocmai aceasta este recunoașterea de către esenieni a importanței extrem de importante din spatele studiului numele nenumăratelor îngeri și demoni care păzesc intrările în diverse ceruri situate unul deasupra celuilalt - nume revelate muritorilor de către salvatorul divin Această idee este asemănătoare cu cea pe care am întâlnit-o deja în "Înțelepciunea" lui Philo: aceasta este aceeași credință în puterea miraculoasă a "cuvântului" lui Dumnezeu, complicată, bineînţeles, de o întreagă masă de influenţe egiptene, persane şi babiloniene ^ şi coborâtă de pe culmile gândirii filozofice pe zonele joase ale superstiţiei luxuriante Deja apocalipticul evreiesc destul de s-a prezentat în mod clar ca o revelație a misterioasei înțelepciuni divine ) Adevărat, știm acum că întreaga lume de idei și idei pe care am menționat-o aparținea acelui sincretic, format din elemente babiloniene, persane, evreiești și grecești, religioase noua viziune asupra lumii, care în ultimul secol î Hr X răspândit în toată Asia de Vest; purtătorii ei s-au numit pe ei înșiși pe numele presupusului fondator al acestei viziuni asupra lumii Ado (Adonis), Adoneeni sau Adoneeni - - Această doctrină religioasă, însă, poartă de obicei un alt nume, dat de un alt nume al adepților săi (gnosticii Mandeeni) - numele religiei Mandaeane ) Dintre nenumăratele învățături sectare în care s-a destrămat această religie, unele au jucat un anumit rol în istoria ereziilor antice creștine, precum, de exemplu, învățăturile ofiților, ebioniților, peraților, helio-gnosticilor etc b) Cu cât suntem mai bine și mai complet capabili să înțelegem din ele ideile de bază ale viziunii fantastice și complexe asupra lumii a altor învățături care nu au ajuns până la noi Toți au prețuit credința în mântuire, pe care un anume demiurg, o ființă divină emanată de la Dumnezeu, trebuia să o aducă sufletului uman care lâncește în întuneric, care în Mandeismul originar se numea Manda de Hae, adică "gnoză" (cunoaștere) sau "cuvânt" de viață Din cer, acest spirit urma să coboare pe pământ sub forma lui Gibil-Zivo, babilonianul "Marduk sau Nabu, cu cheile camerelor cerești în mâini, să cucerească lumea cu minunile sale, să lovească demonii care căzuseră de la Dumnezeu, judecă pe cei vii și pe cei morți și întoarce sufletele strălucitoare la zeitățile din sân Printre evreii palestinieni, această viziune asupra lumii a găsit și mulți adepți, așa cum arată apocalipticul evreiesc Toți cei care nu au putut găsi satisfacții în pedanteria fariseilor sau în evlavia exterioară de afaceri și ostentativă a religiei oficiale iudaice au dezvoltat pentru ei înșiși o serie întreagă de idei imaginative asemănătoare cu cele despre care am vorbit deja Au văzut în ei un fel de "mister", un secret și, de teama conflictelor cu religia oficială, au încercat să-i țină pentru ei înșiși De aceea, cunoașterea noastră cu această latură a religiei evreiești nu poate fi decât foarte incompletă Ei l-au identificat adesea pe "mijlocitorul" mandaean cu mesia așteptat și se pare că ideile lor coincideau complet cu cele mandaeane, judecând după acea scenă din Apocalipsa lui Daniel și Apocalipsa lui Ioan, unde este descris modul în care Dumnezeu face " fiul omului" mijlocitorul său, mântuitorul și conducătorul lumii, judecător al celor vii și al morților ) Astfel, guvernatorul lui Dumnezeu, "al doilea zeu", "fiul" lui Dumnezeu, a primit o varietate de nume Fie a fost numit mesia, Hristos, fie arhanghelul Mihail (domn, domn, mesager al lui Dumnezeu), apoi i s-a dat numele Ta-faila (Dumnezeu-Dumnezeu), apoi Iosua (Ishu-yo), t -ѳ ajutorul lui Io (Iahve) - "ajutorul lui Dumnezeu", izbăvitor, tămăduitor și mântuitor (în greacă "soter") Suntem obișnuiți să considerăm religia evreiască ca pe un sistem strict monoteist În realitate, iudaismul nu a fost niciodată monoteist, nici măcar în epoca triumfului monoteismului oficial după întoarcerea din captivitate, când editorii cărților așa-zise "istorice" ale Vechiului Testament au făcut tot posibilul pentru a reelabora tradiția în un spirit monoteist, pentru a șterge orice urme ale Israelului originar din cărțile sacre - - politeismul și îi îmbracă pe vechii zei în patriarhi, eroi, îngeri și slujitori ai lui Iahve Ideea nu este că vederile babiloniene, persane și grecești au influențat iudaismul într-un sens politeist Faptul este că încă de la nașterea iudaismului au coexistat în el două fluxuri paralele - ideea oficială a preoților a unui singur zeu și credința în mai mulți zei, care a primit sprijin din partea influențelor străine și a fost stabilită în special printre sectele evreiești secrete La sosirea israeliților în țara Canaanului, fiecare trib avea propriul zeu, sub îndrumarea și patronajul căruia și-a îndeplinit toate sarcinile vieții Prin reforma profeților, acești zei au fost dați deoparte Totuși, cu cât era mai mare prestigiul lui Iahve, care probabil a fost la început zeitatea tribului Yaguda, cu atât mai inaccesibilă înălțimea la care preoții l-au crescut, cu atât mai clar amintirile vechilor zei apăreau în poporul minți, care au adus la viață ideea de semizei, "fii ai lui Dumnezeu"; în ele nevoia urgentă de comunicare directă cu zeitatea, în prezența lui vizibilă pe pământ, și-a găsit expresia și satisfacția Avem un exemplu izbitor al acestui fenomen în persoana "îngerului lui Iahve"; Iacov s-a luptat cu el în pustie ), despre el spune că L-a văzut pe Dumnezeu față în față, sub forma acelei "fațe" care i-a scos pe israeliți din Egipt și i-a precedat în pustiu sub forma unui stâlp de foc ), au luptat cu dușmanii lui Israel și au alungat canaaniții din țara lor ), au comunicat cu profeții Ilie, Ezechiel și au ajutat Israelul în toate necazurile sale ) Acest "față", acest "înger" al lui Dumnezeu este uneori numit în Biblie "regele" (melec), "fiul" lui Iahve ) și seamănă foarte mult cu persanul Mithra, fenicianul Hercule sau Moloh, "primul" -născut" din Dumnezeu ("Protagonist"), care apare printre orfici sub numele de Phanes, adică "față" care s-a luptat cu Zeus, ca Iacob, și ca el, care și-a rănit coapsa în lupta cu Hipocoonul În teologia rabinică, același "față a lui Dumnezeu" este echivalat și identificat cu misticul Metatron, acesta fiind asemănător cu "Logos", "conducătorul forțelor angelice", "stăpânul domnilor", "regele regilor", gardian și conducătorul lui Israel, "prevăzând Domnului rugăciunile poporului său", pe care "s-a odihnit numele lui Dumnezeu" S) Dar el este identic cu îngerul care în cartea a doua a lui Moise este promis poporului lui Israel pentru a-i aduce biruință asupra amoriților, hitiților, canaaniților etc ") El este nimeni altul decât Iosua, care, cu ajutorul lui Dumnezeu, a învins neamurile amintite în cartea a doua a lui Moise ) Iosua însuși este probabil vechiul zeu efraimist al soarelui și al fertilității și a fost strâns asociat cu sărbătoarea Paștelui și cu obiceiul circumciziei Toate semnele indică faptul că Iosua sau Isus este numele sub care unele secte evreiești s-au închinat lui Mesia În profetul Zaharia ( , , - ), "îngerul Domnului" îl încununează pe primul - - preotul Iosua în mesia, iar conform cărții Ezra ( , ) îi va întoarce pe evrei în patria lor, așa cum Iosua i-a adus cândva în țara strămoșilor lor făgăduindu-le Din secta nahașienilor sau ofiților (nakhash în ebraică, ophis în greacă înseamnă șarpe), numită așa pentru că ei considerat șarpele paradisului ca întruchipare a "înțelepciunii", începutul, atât divin cât și diabolic, a ajuns până la noi un imn foarte vechi, aparent precreștin, citat de Hippolit, autorul unei lucrări antieretice ) În acest imn, "Isus" îl roagă pe tatăl său să-l trimită pe pământ la sufletele omenești pierdute în întuneric pentru a-i salva: "Având pecete (adică acele "nume" și "semne" sacre, a căror cunoaștere aduce mântuire), vreau să cobor, să pătrund în toți eonii, să dezvălui oamenilor toate fețele zeității și să dezvălui tainele căii sfinte, numite gnoză" ) Vechimea acestui imn este dovedită de faptul că găsim asemănătoare cu el în vechea creativitate religioasă babiloniană Iisus coborând la oameni amintește foarte puternic de rolul jucat în vechile idei babiloniene de Marduk (Medora), fiul marelui zeu al apei Ea, această Manda de Hae, salvatorul și tămăduitorul Mandaeanilor Ceva foarte asemănător cu ceea ce se spune despre Isus în imnul nahaseanilor îl găsim în legătură cu Marduk (Mirri-Dugga) într-unul Zeul-tată babilonian al Incașului (Ea) este zeul apelor vrajă dialogică babilonienii "Mirri-Dugga l-a văzut (omul bolnav) în suferință Tatălui său, Inca (Ea), a intrat în cameră și i-a spus: "Tatăl meu, nebunia a venit aici dintr-o lume îndepărtată" Și a doua oară i-a zis: "Ce să facă omul acesta? Nu stie este ca și cum s-ar fi vindecat " Atunci Inki (Ea) i-a răspuns fiului său Mirri-Dugga: "Fiule, ce încă nu știi? Ce altceva ar trebui să te învăț? Ce cunoștințe ar trebui să vă adaug? Du-te, fiul meu Mirri-Dugga, ia un vas, umple-l cu niște apă de la gura pârâului, fă-ți vraja curată peste apă, stropește această apă pe bărbatul (bolnav), fiul tău, și toarnă pe restul drumul Cap- - - lipind durerea care, ca o fantomă a nopții, te bântuie, lasă-o să dispară! Cuvântul lui Inca o va alunga Zeița Dam-gal-Nunna (Daikina) te va restaura! Mirri-Dutga, fiul întâi născut al adâncurilor apei, să aducă chipul tău vindecare!" ') Adevărat, se poate spune că nahașeiții au existat deja după Hristos și că, prin urmare, imnul lor era deja impregnat de motive creștine Cu toate acestea, chiar și Bauer a atribuit apariția gnozei erei pre-creștine și a încercat să o derive din întrepătrunderea iudaismului și păgânismului, iar Gonig în lucrarea sa The Ophites ( ) a arătat că cele mai vechi secte gnostice erau legate de esenieni și a apărut înaintea creștinismului, sau cel puțin simultan cu el Dar dacă da, atunci este destul de acceptabil să presupunem că aceste secte l-au închinat pe "Iisus" ca pe o ființă asemănătoare unui dumnezeu-mântuitor, complet independent de "Isus" creștin, mai ales dacă numele "Isus" nu era doar un nume propriu, ci un nume special pentru "salvator" Dar, poate, o astfel de presupunere va fi respinsă din lipsă de dovezi documentare? Totuși, ce știm despre această latură ciudată a iudaismului? "De la tărâmul iudaismului contemporan până la Hristos, care este extrem de divers și cu mai multe fețe", spune Gunkel, "știm doar o fracțiune nesemnificativă din ceea ce s-a întâmplat de fapt Multe tradiții, tocmai pentru că erau tradiții secrete, subterane, au rămas complet neînregistrate în știința modernă Acest lucru este extrem de semnificativ Cercetătorii moderni sunt foarte înclinați să presupună că gândurile și ideile care nu au fost găsite în scrierea evreiască care a ajuns până la noi nu au existat deloc Prin Isus, ar trebui să înțelegem, așa cum va deveni și mai clar mai târziu, nu doar marele preot al profetului Zaharia sau succesorul lui Moise, chemat să-i întoarcă pe israeliți în patria lor și având o amprentă mesianică complet clară asupra imaginilor lor, ci numele care era comun în Antichitate pentru a desemna vindecători, patroni, vindecători, purtători de har, peste tot surprinzător de asemănător ca înfățișare cu Mântuitorul creștin "Isus, după cum a notat Epifanie în Istoria ereziilor, în ebraica veche înseamnă foarte adesea "vindecător", "terapeut" Medicii și eseiștii se considerau vindecători, în special cei spirituali Prin urmare, nu este deloc improbabil ca și ei să se închine și pe botul lor sectar sub numele de "Isus" ) Într-un papirus găsit și publicat recent de Wesley (linia ) citim: "Te conjur în numele Dumnezeului evreilor, Isus" Aceste cuvinte se referă la un fel de "logos evreiesc", un monument istoric exact, care nu poartă nicio urmă de influență creștină și atribuit de către cercetătorul său "purilor", astfel prin care, după Dietrich, ar trebui să se înțeleagă esenienii sau terapeuții Pe numele lui Isus sau; "industrii din - - rădăcina lui Isai" ) s-au numit și iesenii sau ișeiții, care, pe de o parte, erau înrudiți în spirit cu esenienii, iar pe de altă parte, cu nazarinenii sau nazireții, nefiind însă deloc identici cu ei Iesenii, după cum arată Epifanie, au existat cu mult înainte de Hristos și nu știau nimic despre el, în timp ce nazarinenii (nazarinenii sunt același cuvânt modificat al nazarineenilor, așa cum esenienii sunt un cuvânt modificat al esenienilor) au fost numiți astfel pentru că se închinau "demiurgul", "fiul lui Dumnezeu" , ca păzitor și păzitor (în siriacă - Nazaria, în ebraică "ha-nosri" (păzitor - se amintește "păzitorul lui Israel", precum și Mitra, care era și venerat) ca "păzitorul lumii")) Conform "Faptelor Sfinţilor Apostoli" ( ) primii urmaşi ai lui Hristos au fost numiţi şi Nazarineni sau Nazarineni Prin urmare, încă de la început cuvintele "Isus" şi "Nazarinean" " a devenit identic, iar Iisus a început să fie numit "nazaret" deloc pentru că el, parcă era un om din Nazaret (după Evanghelie), ci pentru că cuvântul "nazaret" însemna păzitorul, tămăduitorul și mântuitorul, pe care Hristos trebuia să fie Că orice așezare numită Nazaret a existat deloc în epoca pre-creștină trebuie să fie îndoit foarte serios Nici în Vechiul Testament, nici în Talmud, care menționează mai mult de șaizeci de orașe galileene, nici în istoricul evreu Iosif, nici în Apocrife, nu sunt menționate deloc acest loc și acest nume Heine se consideră îndreptățit să concluzioneze că Nazaretul din Noul Testament este doar o ficțiune geografică Ca desemnare a unui punct geografic, Nazaretul este menționat în Noul Testament doar în straturile ulterioare ale tradiției creștine, în timp ce în vechiul "nazarit" este un susținător al lui Hristos, sau era un epitet al lui Isus, denotând rolul pe care el jucat în ideile religioase ale admiratorilor săi "Nazarineanul" din "noul testament" are aceeași semnificație și semnificație pentru numele complet al lui Isus ca "Xenios" pentru numele lui Zeus, "Psychopomp" pentru Hermes, "Pythius" pentru Apollo etc etc , adică este un epitet care denotă "păzitorul lumii", păzitorul și salvatorul oamenilor de păcat și demoni, dar deloc o poreclă pentru Hristos, bazată pe numele unui sat complet necunoscut din Nazaret, care ar fi contrar tuturor manierele şi obiceiurile stabilite pentru astfel de cazuri ) După toate acestea, Nazaretul pare a fi doar o invenție ulterioară, introdusă în noul testament pentru a explica, fără alte prelungiri, termenul de "nazarit" Da, iar în Evanghelie, Capernaum este "cetatea lui Hristos", în timp ce Nazaretul nu joacă niciun rol în viața lui Hristos În acele locuri din Matei ( , - ) și din Marcu ( , - ), care spune cum, din cauza necredinței oamenilor, Isus nu a reușit prea mult cu minunile sale în patria sa, este complet nu este indicat ce ar trebui să fie înțeles prin "patrie", locul de naștere al lui Hristos Nazaret sau altceva Locul corespunzător din Luca ( , - ) este menționat însă de Nazaret, dar acesta este contradictoriu Mitul despre Hristos T I - - citează versiuni mai vechi ale lui Matei și Marcu și, prin urmare, această mențiune ar trebui atribuită unei revizuiri ulterioare a celei de-a treia Evanghelii Expresia "natsar" sau "netzer" în sensul de "ram", "ram" se regăsește nu numai în locul deja amintit ( , ) la profetul Isaia, unde mesia este numit "o ramură de la rădăcină" lui Isai", în profetul Zaharia ( , ; , ), marele preot Iosua este numit și "ram" Este "ramura" un simbol al mântuitorului, ca zeu al vieții și al creșterii, precum Mithra, bărbații din Asia Mică, Attis, Apollo etc , atunci, poate, acest sens simbolic al lui Hristos este exprimat în epitetul "Nazarinean " "El va fi numit Nazarinean" și) - asta nu înseamnă deloc că "el" va primi acest nume dintr-o așezare care probabil nu a existat pe vremea lui Hristos, ci că el este însăși "ramura" despre care "s-a spus prin profeți", care va reînnoi totul și tot ce este pe pământ, la care va veni vremea când oamenii "se vor invita unii pe alții sub viță și smochin" ), când "va apărea un vlăstar minunat"" ) Totuși, nu este exclusă posibilitatea ca numele "Nazarineni" să se îmbine cu numele celor "dedicați lui Dumnezeu", "sfinți", "naziri", care în iudaism erau o relicvă a vremurilor nomadismului și își exprimau dezgustul față de cultura superioară a țării cucerite a vieții lor simple și "pure", abținerea lui de la ulei, vin, foarfece ) Astfel, Iisus (Iosua) a fost inițial mediatorul, salvatorul acelor secte evreiești precreștine, a căror existență ne permite să considerăm iudaismul în direcțiile sale individuale, raportat la această epocă, ca o religie sincretică Și Apocalipsa lui Ioan de după aceea apare înaintea noastră ca o reelaborare creștină a originalului evreiesc, referitoare la un cult pre-creștin al lui Isus Iisusul Apocalipsei nu are nimic de-a face cu Iisus creștin, iar întregul complex de reprezentări ale acestei lucrări este atât de străin de iudaismul originar încât poate fi explicat și înțeles doar asumând prezența influenței religiilor păgâne asupra evreiesc ) Același lucru este și cu așa-numita "Învățătură a celor Doisprezece Apostoli" Această lucrare dezvăluie, de asemenea, clar principiul fundamental evreiesc, vorbește și (în legătură cu cuvintele lui Hristos la "Cina cea de Taină") despre un Iisus care nu este în niciun caz Iisus creștin Este clar că creștinismul de mai târziu a încercat să arunce un văl al uitării asupra tuturor izvoarelor primare ale creștinismului, dar, în ciuda acestui fapt, Smith, în cartea sa "Pre-Christian Christ", a reușit să descopere o serie de urme care în "Noul Testament" indică existența unui cult foarte vechi al lui Isus Astfel, celebra sintagmă "ta peri tou lesu" ) (lucruri referitoare la Isus), care aparent nu are nimic de-a face cu istoria lui Hristos, dar probabil înseamnă doar învățătura lui Isus, în orice caz - - a fost, la început - sugerează existența unui cult precreștin al lui Isus Dar, mai ales, acest lucru este dovedit de faptul că, deja la începutul propagandei creștine, numele lui Isus apare în sensul său, ceea ce indică în mod clar o istorie foarte lungă a acestui nume De la bun început, acest nume servește ca mijloc de exorcizare a demonilor, lucru care este clar de neconceput dacă purtătorul acestui nume ar fi considerat o simplă persoană Apoi știm din Evanghelie că nu numai apostolii lui Hristos sunt, ci și mulți alții în timpul vieții lui Hristos, adică La începutul propagandei creștine, ei au vindecat bolnavi, au scos demoni în numele lui Isus Din aceasta putem concluziona că credința în puterea miraculoasă a numelui "Isus" a fost combinată din cele mai vechi timpuri cu ideea unui păzitor divin și vindecător, așa cum cuvântul Marduk era numele zeului vindecător printre babilonienii ) Evident, alături de religia persană, religia babiloniană a influențat și părerile sectelor menționate Pentru cultul numelor, credința în puterea miraculoasă atribuită numelui unui zeu, precum și credința în zei stelelor sau în mitologia astrală, caracteristică Mandaismului, indică cu o persuasivitate de necontestat că Babilonul a fost locul de naștere al acestui cult Aparent, esenienii, care erau faimoși pentru arta lor magică de vindecare, pentru vindecările lor, au dezvoltat un întreg sistem de invocari solemne ale numelui zeului lor vindecător, care face tot felul de minuni și alungă demonii ) Statuie din bronz egiptean antic a taurului sacru Apis, simbolul soarelui * Moartea zeului salvator sirian Adonis Suferinta lui mesia Într-o mare varietate de religii, există o combinație de credință într-un salvator cu ideea unui zeu care suferă și muri Această idee a unui salvator suferind și pe moarte nu era în niciun caz străină evreilor Fără îndoială că Apocalipsa lui Ezra ) se referă la moartea lui Hristos, mai ales că, potrivit savanților, această lucrare aparține secolului I î Hr X Totuși, Deutero-Isaia ) ne atrage în epoca exilului chipul alesului și moștenitor al lui Dumnezeu, "slujitorul suferind al Domnului", care s-a arătat deja oamenilor, dar "a fost disprețuit" și disprețuit de ei , "a murit de o moarte rușinoasă și a fost îngropat", va învia, pentru a se împlini făgăduința lui Dumnezeu Această imagine amintește de zeii care suferă, mor și învie din Babilon și din întreaga Asia Mică - Tammuz, Mithra, Attis, Melkart, Adonis, Dionysus, Zeusul cretan și Osiris egipteanul Totuși, profetul Zaharia vorbește și despre uciderea misterioasă a lui Dumnezeu, despre care "în Ierusalim se ridică o mare plângere", "precum plângerea lui Gadadrimon în valea Miegidon", adică ca o plângere pentru Adonis, una dintre principalele zeităţi siriene ) Ezechiel le înfățișează pe soțiile Ierusalimului stând la poarta de nord a orașului și plângând Tammuz Astfel, chiar și în Israelul antic, zeii suferinzi și muribunzi ai națiunilor vecine erau bine cunoscuți Adevărat, "fabul Domnului" al lui Isaia este înțeles ca un simbol al suferinței prezente și al măreției viitoare a poporului Israel și, poate, nu există nicio îndoială că însuși profetul l-a înțeles în acest sens Cu toate acestea, Gunkel susține pe bună dreptate că acest loc din Isaia se bazează pe imaginea unui zeu muribund și înviat, a cărui soartă adevărată este dată ca simbol pentru soarta poporului Israel În fiecare an forțele naturii îngheață, astfel încât numai prin nu - - care interval de timp se trezesc la o nouă viață În toate popoarele, această moarte a naturii sub suflarea înghețată a iernii sau sub razele arzătoare ale soarelui și învierea ei a avut un efect extraordinar asupra sufletului uman În această alternanță a morții și a învierii, fantezia umană și-a imaginat încercările unui tânăr frumos zeu, a cărui moarte a fost întâmpinată cu suspine de nemântuit și a cărui înviere a fost întâmpinată cu o jubilare nestăpânită Festivitățile dedicate acestui zeu au fost însoțite de mistere magice înfățișând moartea și învierea zeului Un om de cultură primitivă nu se distingea bine de natură, se simțea într-un fel de conexiune internă de simpatie cu lumea exterioară, se considera capabil să schimbe cursul evenimentelor în favoarea sa intervenind în viața naturii El a intervenit în moartea și învierea anuală a naturii "Nicăieri", spune Fraser, căruia îi suntem datori pentru un studiu exhaustiv al tuturor ideilor și obiceiurilor implicate, "nicăieri aceste încercări de intervenție nu au fost atât de persistente și sistematice ca în Asia de Vest Diferiți ca nume în localități diferite, aveau în esență același caracter peste tot Omul, pe care imaginația nestăpânită a credincioșilor L-a înzestrat cu tot felul de atribute divine, a trebuit să-și sacrifice viața pentru viața naturii După ce a turnat cu sângele său un curent proaspăt de energie vitală în inima naturii care se stingea, el însuși s-a răsfățat cu moartea În anul următor, un altul a venit să-i ia locul, împărtășind soarta predecesorilor săi, personificând drama eternă a morții lui Dumnezeu și a învierii lui Dumnezeu Chiar și în vremuri istorice întâlnim sacrificii umane, mai întâi regi și mari preoți, înlocuiți ulterior cu criminali În unele cazuri întâlnim sacrificii simbolice, de exemplu, în cultul egipteanului Osiris, al persanului Mithra, al frigianului Attis, al sirianului Adonis, al lemnului de santal cilician (Sandes) Aici, în locul unei persoane, au fost sacrificate imagini ale unei zeități, păpuși sau un copac sfânt Cu toate acestea, chiar și în aceste sacrificii simbolice, există încă suficiente semne care indică faptul că obiceiul sacrificiului uman a existat cândva aici De exemplu, marele preot Attis a fost numit "tată", "asemănarea lui Attis" și obiceiul supraviețuitor de a stropi imaginea divină cu sânge dintr-o rană provocată de marele preot în zilele marii sărbători de primăvară (martie) - ) indică în mod clar obiceiul anterior al jertfei de sine a marelui preot ) Legat de ideea de a renaște natura prin sacrificiu uman este și ideea unui țap ispășitor Jertfa a simbolizat nu numai moartea lui Dumnezeu pentru poporul său, ci și poporul însuși, care prin această jertfă ispășește pentru greșelile comise de ei în timpul anului - - și atrocități În ceea ce privește metoda de ucidere a victimei, în diferite țări există o mare varietate de tranziții de la auto-ucidere la foc și spânzurătoare În acest sens înțelegem Isaia : "Dar El a luat asupra Sa neputințele noastre și a purtat bolile noastre; dar am crezut că a fost lovit, pedepsit și umilit de Dumnezeu Dar El a fost rănit pentru păcatele noastre și chinuit pentru fărădelegile noastre; pedeapsa păcii noastre era asupra lui şi prin rănile lui ne-am vindecat Cu toții am rătăcit ca oile, fiecare s-a întors în calea lui și Domnul a pus-o! asupra lui păcatele tuturor A fost torturat și nu a deschis gura; ca o oaie a fost dus la măcel și ca un miel înaintea celui care îl tunde, așa că n-a deschis gura Căci el este nimicit din ţara celor vii; căci crimele poporului meu au suferit executare I s-a repartizat un sicriu cu ticăloși, dar a fost îngropat de un om bogat, pentru că nu a făcut un păcat și nu era minciună în gură Când și-a dat viața ca jertfă pentru păcatele noastre, va avea urmași și o viață lungă, iar voia Domnului va fi îndeplinită cu succes de mâna lui Și va privi cu mulțumire isprava sufletului său Prin cunoașterea ei, el, cel drept, slujitorul meu, va îndreptăți pe mulți și va purta asupra lui păcatele lor De aceea, i-am dat o parte între cei mari și cu voința tare împărți prada pentru că și-a dat sufletul la moarte și a fost socotit printre ticăloși, în timp ce a purtat păcatul multora și a devenit mijlocitor pentru criminali Aici avem de-a face în mod clar cu un om care moare, ca victimă a ispășirii, pentru nelegiuirile poporului său, prin moartea sa dă viață altora și pentru aceasta se ridică la titlul divin, deși în Isaia imaginea unui drept care suferă nevinovat omul oscilează între un om și o ființă divină Dacă suntem pătrunși de starea de spirit a acelui nefericit care, ca "Dumnezeu-om", moare în chinuri pentru poporul său, vom înțelege întreg sensul psalmului : "Dumnezeul meu, Dumnezeul meu! De ce m-ai parasit? Departe de mântuirea cuvântului meu este strigătul meu Dumnezeul meu! Plâng ziua, iar tu nu mă bagi în seamă, noaptea, și nu este pace pentru mine Dar tu, sfânte, trăiești printre laudele lui Israel Părinții noștri s-au încrezut în tine, s-au încrezut, și tu i-ai izbăvit: ei s-au încrezut în tine și nu au rămas în rușine Sunt un vierme, nu un om, un ocăr printre oameni și dispreț printre oameni Toți cei care mă văd își bat joc de mine, vorbesc cu buzele, dând din cap: "El s-a încrezut în Domnul, să-l izbăvească; să mântuiască, dacă îi este plăcut!" Mulți viței m-au înconjurat, tauri grași din Basan m-au înconjurat Au deschis gura spre mine, ca un leu care răcnește și flămând, am vărsat ca apa, toate oasele mi s-au prăbușit; inima mi-a devenit ca ceara, puterea mi-a secat ca un ciob, limba mi s-a lipit de gât Mi-au străpuns brațele și picioarele Ar putea fi recitit - - toate oasele mele Și se uită la mine și se bucură Ei împart hainele mele între ei și au tras la sorți pentru hainele mele Dar Tu, Doamne, nu te îndepărta de mine Puterea mea, grăbește-te să mă ajuți! Salvați-mă (mă din gura leului și coarnele unicornilor) Fiarele menționate la sfârșitul psalmului aparțin noțiunilor mazdeene Vorbim aici despre leu, ca fiara lui Angromainyu, despre unicorn, fiara lui Aguramazda Când autorul psalmului și-a propus să înfățișeze toată suferința muritoare a unei victime neajutorate, ochii lui au prezentat imaginea unui om care lâncește pe cruce, strigând către Dumnezeu, înconjurat de o mulțime care se bucură de chinul său, care ar trebui să slujească pentru propria ei mântuire, în timp ce slujitorul care slujește ceremonia sacrificiului împarte între ele acele țesături luxuriante cu care era acoperit anterior Dumnezeu-omul care murise acum Însăși apariția unei astfel de imagini în Psaltire arată că era bine cunoscută autorului psalmului și publicului său, fie din reprezentările religioase ale popoarelor vecine, fie din viața lor religioasă natală De fapt, sacrificiul uman nu era deloc neobișnuit pentru Israelul antic Acest lucru poate fi dovedit prin numeroase extrase din Vechiul Testament, așa cum o face în formă exhaustivă Schillani în cartea sa: "Jertfa umană printre evreii din vechime" ( ) și de către Daumer în "Cultul focului și molohului printre evreii antici" " Astfel, în capitolul din Samuel citim următoarele despre cei șapte fii ai casei lui Saul, dăruiți de David gabaoniților: "Și i-au spânzurat pe munte înaintea Domnului Și Domnul a avut milă de țară după aceea Cartea Numeri ( : ) spune: "Și Domnul a zis lui Moise: Ia pe toți conducătorii poporului și spânzură-i înaintea soarelui pentru Domnul și mânia mâniei Domnului se va abate de la Israel" Conform cărții lui Iosua, acest succesor al lui Moise i-a consacrat Domnului pe toți locuitorii orașului Ai cucerit și "l-a spânzurat pe regele lui Ai pe un copac până seara" ) Iar în capitolul al aceleiași cărți ( ) este scris: "Atunci Iisus i-a lovit (cinci regi) și i-a omorât și i-a spânzurat de cinci copaci și au atârnat de copaci până seara" Se dovedește, așadar, că înainte de exil, sacrificiul uman era un element cu totul normal al religiei israelite, care, de fapt, putea fi bine așteptat având în vedere relația strânsă a lui Iahve cu Baalul fenician Cu toate acestea, Iahve însuși a fost inițial o modificare a vechiului zeu semitic al "focului și soarelui", "regele divin" (Moloh sau Meleh), care părea a fi "ca un cuptor de foc", care era adorat sub formă de un vițel, care a fost închinat îndurării și iertării prin sacrificii umane Chiar și în timpul captivității babiloniene, obiceiul sacrificiului uman era în plină desfășurare printre evrei În ciuda agitației - împotriva lor de către profeți și numai sub stăpânirea persană au fost interzise categoric în noua împărăție unită a lui Iuda Cu toate acestea, chiar și atunci ei au rămas secreti și erau gata să iasă din nou pe scenă într-o perioadă de dezastre severe, când fanatismul religios dus la extrem putea necesita orice sacrificii speciale pentru a-L liniști pe Domnul Dumnezeu Deci, uciderea unei persoane, simbolizând un conducător divin, era în antichitate un obicei extrem de comun asociat cu festivitățile de Anul Nou Aceasta amintește de obiceiul german și slav care a supraviețuit până în zilele noastre, care constă în faptul că primăvara o păpușă de paie, simbolizând iarna sau anul vechi, mătură cu blesteme și abuzuri prin sat și | în concluzie, aruncă în apă, în timp ce "Prințul Mai", împodobit cu flori, se întâlnește cu cântece și jubilare Saturnaliile romane, sărbătorite în decembrie, însoțite de o desfășurare generală, umbrite de sceptrul regelui clovn, răsturnând pentru o vreme toate relațiile sociale stabilite (sclavii jucau stăpâni, și invers), nu au fost altceva decât un Festival de primăvară modificat, timp în care regele clovn a plătit cu viața pentru scurta sa domnie Mai mult, Cumonum a publicat Viața Sf Dasia" arată că încă din de-a lungul râului X jertfe sângeroase au avut loc printre soldații romani de la granițele imperiului În Babilon, saturnalia romană corespundea sărbătorii "za-kfev", dedicată amintirii invaziei zakei sciților în Asia Mică și, potrivit lui Fraser, identică cu străvechea sărbătoare babiloniană de Anul Nou "tsakmuk" Această sărbătoare a fost, de asemenea, asociată cu o tulburare completă în relațiile umane obișnuite În centrul festivalului stătea un rege imaginar, un criminal, căruia i s-a dat libertate deplină timp de câteva zile, ba chiar să folosească haremul regal, dar la sfârșitul sărbătorii a fost lipsit de toată splendoarea sa temporară, supus biciuirii , tortură și ars Evreii au făcut cunoștință cu această sărbătoare în timpul captivității babiloniene, au adoptat-o de la asupritorii lor și au sărbătorit-o anual înainte de Paște sub numele de sărbătoarea Purim, dedicată amintirilor pericolului teribil la care erau expuși evreii în timpul domniei lui Artaxerxe (Xerxes), dar de la care au fost salvați înțeleapta Estera împreună cu unchiul ei Mardohei Jensen, în a sa vieneză Zeitschrift fur die Kunde des Morgenlandes, a arătat că povestea Esterei se bazează pe o rivalitate între zeii supremi babilonieni și zeitățile Elamului, ostile Babilonului Sub numele de Estera și Mardoheu sunt numele zeiței babiloniene a fertilității Ishtar, precum și fiul și "iubitul" ei - - Marduk, care în timpul festivităților Zakean au murit sub numele zeităților elamite, Vashti și Gaman, ca personificări ale anului vechi sau ale iernii, pentru a învia sub numele lor real și a marca debutul anului nou sau primăverii Astfel, regele imaginar din timpul sărbătorii Zakei a jucat rolul unui zeu murind pe rug Prin urmare, avem motive să presupunem că obiceiul evreiesc de mai târziu de a spânzura și arde o imagine sau o păpușă simbolizând pe Haman a constat inițial, la fel ca în Babilon, în uciderea unei persoane în viață, a unui criminal condamnat la moarte Odată cu personificarea lui Haman, evreii aveau și personificarea lui Mordochai, alături de simbolul anului vechi, aveau și simbolul anului nou Iar criminalul, simbolizându-l pe Mardoheu, cerut de harurile lui Artaxerxe, a primit libertate cu această ocazie și a fost împodobit cu semnele împărătești ale Hamanului ucis "Și Mordohei," se spune în cartea Esterei, "a ieșit de la rege într-o haină regală de yahonta și albă, cu o coroană mare și într-o mantie (in și purpuriu Și cetatea Susa s-a bucurat și s-a bucurat " ) Mintea ascuțită a lui Fraser a descoperit că în această descriere nu avem nimic mai mult decât imaginea vechiului rege bufon babilonian, care în timpul festivalului lui Za-Khev, personificând Marduk, a intrat în capitală într-o astfel de rochie, marcând sosirea primăverii și anul Nou Cu toate acestea, în realitate, cinstirea regelui imaginar a fost mult mai puțin serioasă și strălucitoare decât cea pe care ne-o prezintă autorul cărții Esterei, plină de deșertăciune națională lungimea lunii martie și purta numele oarecum ciudat de "procesiunea fără barbă" Această procesiune a constat în faptul că un tip cu adevărat fără barbă și, dacă este posibil, strâmb, a călărit solemn prin oraș pe un măgar S-a mișcat, înconjurat de gărzi de corp regale și de o mulțime imensă care aplaudă strigătele vesele ale regelui bufon I s-a dat dreptul de a percepe tribut de la bogații și de la negustorii care se întâlneau pe drum, parțial mergând la vistieria țarului și parțial mergând la "fără frontieră? Casa " În caz de refuz de a plăti tribut, avea dreptul să confisque proprietățile în favoarea lui, fără cuvinte îndepărtate La o anumită oră stabilită cu precizie, cortegiul urma să se oprească, iar bărbatul fără barbă însuși urma să fie imediat chezdut, pentru că altfel era în pericol să fie sfâșiat de mulțime Această "procesiune fără barbă" printre perși a marcat sfârșitul iminent al iernii și începutul unui nou an Persanul "fără barbă" corespundea regelui babilonian al Zakeyas, t -ѳ ca el personifica iarna ieșită Și de aici, Fraer concluzionează că criminalul cu care s-a jucat - - Rolul evreiesc al lui "Mordehai", cu același fast ca și cel fără barbă, a împins orașul! iar drept răsplată pentru distracția pe care a oferit-o oamenilor, a primit libertate și viață În același timp, Frazer amintește de o remarcă a lui Filon, în care spune că în timpul intrării regelui evreu Agripa în Alexandria, gloata s-a distrat cu un biet măturător, care, în felul unui rege proclamat "imberb", a împodobit cu o coroană de hârtie și cu onoruri regale se desfășura pe toate străzile orașului Philo l-a numit pe bietul măturător "Karava" Este posibil ca "Karabah" să nu fie altceva decât un ebraic corupt "Baraba", care înseamnă "fiul tatălui" Baraba, așadar, nu este un nume propriu, ci titlul celui care a jucat rolul lui Mordechai în timpul sărbătorii de la Purim, adică -ѳ Marduk, "anul nou" Astfel, aici iese la iveală caracterul original al regelui bufon evreu Și tocmai ca "fiii" "tatălui" divin au murit toți zeii din Asia apropiată ai vegetației și fertilității, la fel cum "fiii lui Dumnezeu" oamenii care i-au simbolizat pe acești zei și-au dat viața pentru păcatele oamenilor (r)) Se poate crede, așadar, că printre evrei din timpul captivității babiloniene și al dominației persane, sărbătoarea babiloniană a zakei și obiceiul persan s-au contopit cu "procesiunea fără barbă": criminalul eliberat a jucat rolul de "Mordechai" sau Marduk, un simbol al reînvierii vieții și naturii, dar a jucat acest rol într-o formă atât de clovnică, care era inerentă persanului "fără barbă", care era printre perși personificarea anului vechi, în timp ce la evrei anul vechi era simbolizat de "Gamaiom" ", care a murit o moarte rușinoasă pe spânzurătoare Când descriu ultimele evenimente din viața lui Hristos, imaginația evangheliștilor a fost influențată tocmai de obiceiul mai sus descris al evreilor în timpul sărbătorii de la Purim Ei l-au înfățișat pe Isus ca "Haman", "Baraba" ca pe Mardoheu și, prin simbolismul mielului de jertfă, au îmbinat sărbătoarea Purim cu sărbătoarea Paștelui oarecum mai târzie Cu toate acestea, ei au atribuit intrarea solemnă a "imberbilor" în Ierusalim, discursul său ostil împotriva negustorilor și schimbătorilor de bani, încoronarea lui ca rege al evreilor, în locul lui Baraba-Mordohai, lui Iisus-Haman și, prin urmare, Iisus- Haman a luat acele trăsături care erau inerente anului nou înviat - Marduk, Mordochai După o variantă a unor versete ( și urm ) din cap din Matei, variantă dispărută din textul evangheliei noastre încă de pe vremea lui Origen, Baraba, criminalul opus mântuitorului, era numit "Iisus Baraba ", adică "Isus fiul tatălui" X) Există un indiciu despre adevărata stare de lucruri aici? Nu sunt Iisus și Baraba două personalități diferite, în care, în timpul sărbătoririi noului an, o singură imagine a zeului "Iisus Baraba" s-a destrămat, personificând întregul an, iar această dezintegrare a simbolizat ambele genuri? - - vina anului când soarele răsare și cădea deasupra orizontului Paștele evreiesc a fost o sărbătoare de primăvară și de Anul Nou, în timpul căreia primele roade ale recoltei și întâii născuți din oameni și animale erau jertfiți zeului cerului și al soarelui Această sărbătoare a fost inițial însoțită de sacrificii umane și aici, ca și în alte părți în antichitate, sacrificiile erau un mijloc de ispășire, menit să ispășească toate păcatele anului trecut și să asigure favoarea lui Iahve pentru anul care urma "Sufletele primului născut au fost date lui Dumnezeu ca înlocuitor pentru toți ceilalți oameni și animale Ei au fost legătura de legătură între Iehova și popor; totuși, semnul distinctiv al lui Yahweh va rămâne pentru totdeauna pe care l-a cerut ca jertfă pentru sine pe întâiul născut din fiecare nouă generație Aceasta a fost dogma principală a iudaismului antic: toate speranțele poporului, toate cele mai înflăcărate promisiuni se bazau pe disponibilitatea poporului Israel de a-l sacrifica pe primul născut Cu cât victima era mai vrednică, cu cât rangul ei era mai înalt printre oameni, cu atât era mai plăcută lui Dumnezeu De aceea iudeii au consacrat regi Domnului Dumnezeu, așa cum reiese din cărțile lui Iosua și ale Regilor, iar în episodul cu cei șapte fii ai familiei lui Saul, legătura ei cu sărbătoarea Paștilor este complet clară, căci este a spus despre acești fii că au murit "în fața Domnului" în timpul recoltei de orz ) Nu putea exista un sacrificiu mai real decât uciderea regelui sau a comandantului întâiului său născut De aceea, comandantul cartaginez Maleus, care a asediat cetatea Cartagina, după spusele lui Iustin, a poruncit să fie spânzurat în fața celor asediați fiul său Kartalon, lucru pe care i-a descurajat atât de mult încât, câteva zile mai târziu, orașul s-a predat De aceea, cartaginezul Hamilcar, care a asediat orașul Agrigent în anul î Hr x , și-a jertfit propriul fiu, motiv pentru care israeliții "s-au apostat de la regele Moabului și de la țara lui" după ce acesta "și-a luat fiul întâi născut și l-a oferit ca ardere de tot pe zid" ) Aici, pretutindeni, jertfa umană părea să fie doar o reflectare a jertfei divine, căci, de exemplu, după Pliniu, în timpul asediului orașului Tir sub Alexandru cel Mare, fenicienii îi sacrificau anual lui Kronos, adică Melqart sau Moloch, băiatul Dar acest Melqart din Tir este cel căruia, potrivit lui Porfirie, i se sacrifica în fiecare an un criminal pe insula Rodos Potrivit lui Philon din Byblos, zeul fenicienilor era numit "Israel" În timpul unei ciume severe, "Israelul" și-a sacrificat "singurul fiu născut" Yagud (Iuda) - "singurul, pentru a reduce mortalitatea oamenilor" ) Așa și Avraam și-a jertfit fiul, întâiul născut; dar, la urma urmei, Avraam ("înalt tată") este nimeni altul decât acel zeu care a purtat numele "Israel" (zeu conducător), până când acest nume ai fost tu - înlăturat cu numele Domnului și nu a mai trecut de atunci la poporul care s-a închinat acestui zeu Numele fiului lui Avraam "Isaac" înseamnă "râs" Acest nume, însă, nu se referă la vara dimineață zâmbitoare sau la ziua râzând, așa cum crede Goldziger ), ci la acele grimase care au fost provocate pe fața victimei lui o de chinul în brațele flăcării și de la victime de Moloch în Creta și Sardinia a primit numele de râs sardonic Când, odată cu dezvoltarea culturii și odată cu creșterea umanității, sacrificiile umane au fost desființate, când, după triumful monoteismului, foștii zei s-au transformat în oameni, a apărut o poveste în cartea Genezei ( ), menită să "istoric " explică trecerea de la sacrificiile umane la sacrificiile animale Obiceiul străvechi, care consta în faptul că regii, fiii regali și preoții din multe popoare din antichitate trebuiau să moară nu o moarte naturală, ci moartea unei victime care, într-un moment strict stabilit de oracole, își dă viața pentru binele și mântuirea poporului său, era cândva în mare putere și evreii Deci Moise și Aaron, conducătorul și marele preot al iudeilor, s-au jertfit pentru poporul lor Dar din moment ce ei, în special Moise, erau prototipurile lui Mesia, a apărut de la sine ideea că marele și puternicul conducător mult râvnit - marele preot al lui Israel, în care Moise avea să renaște ), a fost chemat să moară sfântul moartea sacrificială a lui Moise și Aaron După toate acestea, devine clară imposibilitatea presupunerii că ideea unui mesia suferind și muribund este complet străină și necunoscută evreilor Am văzut deja mai sus că, după exil, ideea lui Mesia a fost datată de evrei de regele persan Cirus Dar a existat o legendă despre Cirus că puternicul conducător persan a murit pe cruce, din ordinul regelui scit Tamirі Tot în Iustin, evreul Trifon afirmă că mesia va suferi și va muri de o moarte violentă Chiar și Talmudul dezvoltă ideea unui mesia care suferă și muri, derivând-o din capitolul ! Isaia, de ce s-a întâmplat ca în secolul al doilea după râu X cercuri evreiești binecunoscute au înțeles cu fermitate ideea lui Mesia, care suferă pentru a ispăși păcatele omenești ">) Strict vorbind, rabinii ar trebui să facă distincția între două idei despre mesia Rând pe rând, mesia este chemat, ca descendent al lui David, ca un puternic erou divin, să-i elibereze pe evrei din sclavie, să stabilească împărăția universală promisă și să administreze judecata și represaliile împotriva oamenilor Aceasta este reprezentarea evreilor, al căror ideal era regele David Conform celei de-a doua versiuni, Mesia a fost chemat să adune zece triburi ale lui Israel în Galileea și să le conducă să lupte împotriva Ierusalimului, dar să moară în lupta împotriva popoarelor "Gog și Magog" conduse de Armill, pentru a ispăși păcatul a lui Iero-Boam, care a constat în căderea triburilor lui Israel din seminție - - Iuda Spre deosebire de primul mesia, al doilea este numit fiul lui Iosif în Talmud! sau Efraim în legătură cu faptul că regatul lui Israel includea triburile lui Menase și Efraim, descendenți din miticul Iosif El este astfel mesia israeliților care s-au îndepărtat de evrei, sau mai bine zis, se pare, de samariteni Acest mesia, "fiul lui Iosif", așa cum se spune despre El, se va jertfi, își va da sufletul la moarte și va salva poporul lui Dumnezeu cu sângele său După aceea el cu toate acestea, el se va înălța la cer După el va veni un alt mesia, "fiul lui David", mesia evreilor, seminția lui Iuda, care va împlini toate promisiunile făcute evreilor, iar întreaga doctrină a lui Mesia pare să fie inspirată de ( v ) și (v ) cap Zaharia ) Potrivit lui Dalman, imaginea lui mesia, "fiul lui Iosif", se ridică în secolul al II-lea sau al III-lea d Hr X ; totuși, Busse consideră că este o tradiție ulterioară Totuși, acesta din urmă nu poate nega că apocalipsele evreiești de la sfârșitul secolului I, unde este menționată această variantă de idei despre mesia, conțin tradiții și tradiții foarte vechi Într-adevăr, conform credințelor persane, Mithra este un salvator suferind și un mijlocitor între Dumnezeu și lume Saoshiant, dimpotrivă, este chemat să apară când timpul se împlinește, ca judecător al lumii și cuceritor al lui Ahriman (Armilla) Mitologia greacă distinge clar între doi Dionysos: cel mai mare, fiul lui Persefone Zagreus, care moare într-o agonie groaznică din mâna titanilor, și cel mai tânăr, fiul lui Zeus și Semele, chemat să salveze lumea din îmbrățișarea întunericului Așa este relația dintre suferintul Prometeu și salvatorul triumfător al lumii Hercule Avem de-a face aici cu un mit foarte străvechi și foarte răspândit și nu mai este nevoie de nicio dovadă pentru a verifica vechimea ideilor despre mesia, după ce am văzut corespondența samariteanului și evreului mesia cu "Haman" și "Mordo- chai" sărbătoarea evreiască Purim Evanghelia a unit ambele imagini inițial diferite ale lui Mesia într-una singură L-a transformat pe mesia "ben Joseph" într-un mesia pământesc originar din Galileea, care este trimis de acolo! cu "credincioșii" săi la Ierusalim, pentru a pieri acolo din mâinile dușmanilor săi, în timp ce mesia "ben David" s-a transformat din tinerețe într-un mântuitor înviat și înălțat A dat o profunzime și o semnificație deosebită ideii despre mesia prin îmbinarea ideii sacrificiului său de sine cu ideea jertfei pascale și, dimpotrivă, îmbinând ideea sacrificiului pascal cu ideea lui Dumnezeu sacrificându-și propriul fiu L-a făcut pe Isus "fiul lui David", dar a păstrat amintirea mesia israelit, dându-L pe Isus ca tată al lui Iosif; iar dacă la început l-a silit pe Mesia să se nască în Betleem, cetatea lui David, apoi a făcut din Nazaretul galilean un depozit al lui Hristos, inventând - - o poveste foarte întunecată despre călătoria părinților lui Iisus pentru a reconcilia ambele versiuni, la fel de necesară pentru a mulțumi ideile evreiești și israeliene despre mesia Cine este totuși Iosif, al cărui fiu era mesia, care, ca ființă în suferință și pe moarte, era ca un om obișnuit? Winkler a arătat în Istoria lui Israel că sub imaginea lui Iosif din Vechiul Testament, precum și sub imaginea lui Iosua, există un vechi zeu tribal efraimit Iosif este, după cuvintele lui Winkler, întruparea eroică a lui Baal de pe muntele Garizim, urmașul zeului soare, care a luat trăsăturile lui Tammuz, zeul soarelui primăverii La fel cum Tammuz urma să coboare în lumea interlopă, Iosif a fost aruncat într-o fântână, unde, potrivit celor "Doisprezece Patriarhi" ), a petrecut trei luni și cinci zile Aceasta este o aluzie la cele trei luni de iarnă și la cinci zile suplimentare în care soarele este în "iad" A doua oară nu cade în fântână, ci în robie, și așa cum Tammuz aduce cu el primăvara prin întoarcerea din lumea interlopă, tot așa Iosif, eliberat din robie, aduce Egiptului bucurie și prosperitate ) Prin urmare, ca ființă divină, el primește în Egipt numele Psontomfanha, adică salvator al lumii, iar printre evrei devine mai târziu un tip al mesia Se pare că și evangheliștii și-au înțeles imaginea tocmai în acest sens, pentru povestea celor doi tovarăși ai lui Iosif în închisoare, a brutarului și majordomului lui Faraon, dintre care unul a fost spânzurat, celălalt "înălțat", ca Iosif le-a prezis), s-a transformat într-o poveste pentru evangheliști despre doi ticăloși care au fost spânzurați împreună cu Isus, dintre care unul "l-a jignit", iar celălalt a întrebat: "Adu-ți aminte, Doamne, când vei veni în împărăția ta" ) Efraimistul Iosua este, de asemenea, una dintre modificările lui Tammuz sau Adonis Însuși numele lui (Iosua, domnule Yeshu) îl condamnă de vindecător și salvator divin În aceeași formă, el apare în Vechiul Testament, aducând poporul Israel după lungi greutăți și încercări în țara făgăduinței Începutul activității lui Iosua se referă la a -a zi a lui Nissan, adică până în ziua în care se mănâncă mielul Paștelui, iar sfârșitul lui coincide și cu sfârșitul Paștelui Așa cum Moise a instituit ritualul circumciziei, adică răscumpărarea primilor născuți de sex masculin, Isus a restaurat-o după o lungă pauză Acest act al lui Isus a fost menit să înlocuiască jertfa copiilor către Iahve prin consacrarea prepuțului masculin lui și să stabilească astfel o formă mai umană de sacrificiu ) Ritualul tăierii împrejur este numit printre evrei "ritul lui Isus, fiul" Acest lucru amintește de înlocuirea sacrificiului uman cu animalul în povestea lui Isaac În același timp, aceasta sugerează ideea lui Isus și înlocuirea lui pentru nenumăratele sacrificii ispășitoare ale omenirii antice - - prin jertfa propriului trup în timpul sărbătorii Paștilor De asemenea, mama lui Iosua, conform unei vechi tradiții arabe, urma să fie numită Miriam (Mariam, Maria), în timp ce mama lui Adonis purta numele consonantic "Mirra", care exprima tristețea femeilor care îl plângeau pe Adonis și denota mamă suferindă a zeului mântuitor Cel mai curios dintre toate este însă faptul că în Vechiul Testament avem un însoțitor pentru Iosua în persoana lui Caleb (Caleb), fiul Ietoniei, un erou drept ) Numele Caleb (în ebraică, câine) indică la fel de clar solstițiul de vară - în luna leului (leul este simbolul tribului lui Iuda, din care provine Caleb), când steaua "câinelui" (Sirius) se ridică, deoarece originea lui Iosua de la Nun (Nun), dintr-un pește, dintr-un "om de apă", indică faptul că Iosua este personificarea solstițiului de iarnă Dacă Iosua aparține seminției lui Efraim, atunci Caleb provine din seminția lui Iuda ), care a fost comparat cu un leu de către strămoșul Iacov și, în timp ce Caleb are un frate Sușa, personificarea soarelui de iarnă cufundându-se în împărăția lui umbra iernii ), Iosua personifică primăvara renăscută din Soarele nopții de iarnă Amândoi, Iosua și Caleb, sunt întotdeauna așezați unul lângă celălalt, ca personificări ale energiei solare în creștere și în scădere, precum Tammuz și Ner-gal în credințele babiloniene, care au personificat și ambele jumătăți ale anului, însorite, strălucitoare, iar iarna, mohorâtă Moartea lui Iosua în Timnath Herths, Vol într-un loc în care soarele se scufundă în întuneric, adică la vremea solstițiului, când s-a sărbătorit moartea zeului solar ), dezvăluie destul de limpede în el una dintre asemănările lui Tammuz, ca, într-adevăr, bocetul oamenilor ) pentru el, atât de asemănător cu bocetul lui Tammuz zeul solar ) După toate acestea, este absolut de neconceput să negați că conceptul de mesia suferind și muribund este un concept extrem de popular în rândul israeliților și este strâns legat de cultul evreiesc original al naturii Desigur, în vremurile ulterioare această idee s-a retras în plan secund și s-a păstrat doar în anumite cercuri ale evreilor ) La urma urmei, personificarea evreiască a lui Haman, un fel de criminal, s-a răsfățat în ziua lui Purim până la moarte, într-un fel sau altul meritat de un fel de crimă Mesia Isus, dimpotrivă, a luat asupra sa pedeapsa cu moartea, fiind un "om drept", pentru că numai jertfa de sine a unui "om drept" a fost capabil să ispășească păcatele unui întreg popor Deja Platon a schițat în "Republica" sa imaginea unui "om drept", a cărui viață este plină de chin și persecuție Neprihănirea lui este supusă la numeroase încercări și, în cele din urmă, atinge cel mai înalt nivel de virtute Cel drept este supus umilinței și chinurilor, îi sunt scoși ambii ochi și, după ce a îndurat atât de multe, este pus pe un țăruș "În cele din urmă a ucis - - este de așteptat ca cineva să se decidă să pară drept și să nu fie așa Potrivit fariseilor, cel neprihănit ispășește păcatele altor oameni cu chinurile sale nevinovate și își face aproapele plăcut lui Dumnezeu În cartea a -a a Macabeilor, de exemplu, sângele sfinților martiri este numit jertfă de ispășire înaintea lui Dumnezeu, salvând poporul lui Israel Ura celor fără Dumnezeu și a celor răi față de cei drepți, răsplata care îi așteaptă pe cei drepți și pedeapsa pregătită pentru cei fără Dumnezeu - aceasta este tema preferată a pildelor evreiești, în special a cărții Înțelepciunea, a cărei autor alexandrin era probabil familiarizat cu imaginea "omului drept" al lui Platon Autorul Înțelepciunii îi face pe atei să izbucnească cu un șir întreg de acuzații la adresa "drepților" și să pună la cale tot felul de intrigi împotriva lui: "Să, spun ateii, să-i urmărim pe cei drepți, căci ne face multe necazuri , interferează cu acțiunile noastre, ne certa pentru că încălcăm legea și ne duce în păcat El se preface a fi un om care îl cunoaște pe Dumnezeu, se laudă că este fiul lui Dumnezeu El huliște ceea ce este în inimile noastre; a devenit insuportabil pentru noi Să vedem dacă spune adevărul, să aflăm cum ajunge Dacă omul drept este într-adevăr fiul lui Dumnezeu, atunci Dumnezeu trebuie să-l salveze din mâinile celor care complotează împotriva lui! Să-l testăm cu umilință și tortură pentru a afla cât de evlavios și răbdător este Să-l punem la cea mai rușinoasă moarte pentru a cunoaște valoarea cuvintelor lui "Dar sufletele celor drepți", continuă autorul Înțelepciunii, "sunt în mâna lui Dumnezeu și nicio necazuri nu le va atinge Nebunii le vor lua drept morți Dar ei se odihnesc în pace După ce au acceptat multe chinuri de la oameni, ei au încredere în nemurirea lor Căci Domnul îi pune la încercare și îi găsește vrednici El îi testează ca aurul în foc și le acceptă ca pe un sacrificiu perfect La ora unu rânduiți de Domnul, ei vor apărea în strălucire, ca o flacără în miriște Ei vor judeca neamurile și le vor guverna, dar Domnul îi va stăpâni pe cei drepți pentru totdeauna Este posibil să se aplice aceste cuvinte, pe care autorul Înțelepciunii se referă la toți drepții în general, la cei mai înalți "drepți" care și-au dat viața pentru poporul său? Și într-adevăr, de îndată ce vom face acest lucru, motivul motor al jertfei de sine a lui Mesia, care a acceptat o moarte dureroasă și rușinoasă, ca Haman sau Baraba în ziua de Purim, ne va deveni clar pentru a ispăși pentru păcatele oamenilor și se ridică cu prețul celei mai profunde umilințe, așa cum este indicat în Înțelepciunea "El este cel pe care l-am agresat Noi, proștii, credeam că viața lui este o nebunie și moartea lui o rușine Și acum el este numărat printre sfinți și partea lui este printre fiii lui Dumnezeu Acum înțelegem cum s-a dezvoltat imaginea lui Mesia în rândul evreilor, oscilând între o ființă divină și cea umană, cum "dreptul a fost numărat printre făcători de rău", cum a putut fi combinată ideea de "fiu al lui Dumnezeu" cu o persoana, - - despre "Regele evreilor", cum ar putea crește convingerea că Dumnezeu însuși se trădează la o moarte rușinoasă și nemeritată, sacrificându-se de dragul oamenilor Înțelegem și de ce cei mortificați au trebuit să învie după scurt timp și să urce la cer pentru a se uni cu "tatăl" de acolo Acestea erau gânduri care, cu mult înainte de Hristos, erau extrem de răspândite în poporul evreu, în plus, în toată Asia de Vest, care fusese mult timp prețuită printre multe secte mistice secrete și toate acestea luate împreună au fost motivul principal pentru răspândirea neobișnuit de rapidă a creștinismului în această regiune a lumii antice Salvatorul babilonian Marduk (Mirri-Dugga) Mitul lui Hristos T I Reprezentare medievală a poziției lui Isus într-o iesle între un bou și un măgar I-a lăsat pe Iosif și pe Maria În dreapta este înfățișarea unui înger către păstori Nașterea lui mesia Botez Cu toate acestea, nu numai ideea unui om neprihănit care suferă și muri pe cruce ca criminal și "Regele evreilor", ci și ideea unui mesia înviat datează din timpurile precreștine Acestea includ și povești despre nașterea miraculoasă a lui Isus și despre primele evenimente ale vieții sale pământești Astfel, în "Apocalipsa lui Ioan" ) întâlnim o idee, fără îndoială, foarte veche a nașterii unui copil divin, care, imediat după nașterea sa, a fost persecutat de un balaur groaznic Dar "copilul a fost prins de Dumnezeu și de tronul său", iar balaurul a fost neutralizat de arhanghelul Mihail Gunkel crede că această idee a apărut dintr-un mit babilonian foarte vechi Alții, precum Dupuis ) sau Dietrich ), remarcă asemănarea acestei povești cu legenda greacă a lui Laton ), mama zeului soarelui Apollo, care a fost urmărit de balaurul de iarnă Python, și de zeul vântului de nord Boreas de la Python la Poseidon Poseidon a ascuns-o pe Latona pe insula Ortigia, unde l-a născut pe Apollo Unii, precum Busse, compară această poveste apocaliptică cu mitul egiptean al lui Gator sau Isis, care și-a ascuns fiul, Horus, zeul soarelui, de persecuția de către unchiul său Set sau Typhon pe o insulă egipteană retrasă, trimițându-l acolo pe un măgar Frescele pompeiene, datând din epoca precreștină, reproduc cu o acuratețe uimitoare imaginea zborului Mariei cu Isus în Egipt, iar monedele care o înfățișează pe Latona fugind de persecuție arată cât de răspândit a fost acest mit în Asia Mică Și prințul asirian Sargon a trebuit să fugă și el de persecuția unchiului său Într-un coș de trestie, mama lui l-a coborât în valurile Eufratului, de unde l-a prins un purtător de apă Această poveste asiriană a fost folosită ulterior de evrei pentru mitul lui Moise Același lucru se spune despre alți zei, despre Zeus, Attis, Dionysos, Oedip, Perseus, Romulus și Remus, Augustus etc , atât în Orient, cât și în Occident, atât în vechime cât și în cele moderne Există, de asemenea, o poveste despre omul-zeu indian Krishna, întruchiparea supremului - - Zeița-mamă egipteană Gator cu "iubitul" ei Osiris zeul Vishnu, care din ziua nașterii sale a fost persecutat de unchiul său, regele Kansa, care a ordonat ca toți băieții de aceeași vârstă cu Krishna să fie sacrificați Krishna a fugit la un păstor sărac care a ascuns copilul divin În acest sens, se reamintește și povestea lui Herodot despre Cyrus, cum unchiul lui Cyrus, regele Astyages, avertizat de un vis despre viitorul strălucit al nepotului său, a ordonat să-l omoare Cyrus a scăpat de moarte doar pentru că un biet păstor l-a adăpostit și l-a crescut Ulterior, cuvântul "Cyrus" în persană însemna soarele (Khoro), iar pe insula Cipru "Kiris" era numele lui Adonis Astfel, vedem că în poveștile despre nașterea lui Cyrus, trăsăturile unei zeități mitice au fost transferate regelui; mai mult decât atât: zeitatea s-a contopit cu omul Dar, deoarece în ochii evreilor Cirus era un fel de mesia, este de înțeles cum a intrat în evanghelii ideea pericolului care planează deasupra capului mesia nou-născut Cu toate acestea, o poveste similară cu povestea Evangheliei despre un rege care a fost avertizat printr-un vis sau un oracol despre nașterea viitoare a unui rival și i s-a ordonat să ucidă toți băieții născuți la un anumit moment, găsim și în Josephus Flavius în "Antichitățile evreiești" ale sale ), unde această poveste este dată în legături cu istoria copilăria lui Moise Moise, pe de altă parte, este un fel de premergător și tip al lui Hristos, în timp ce Hristos este înfățișat ca Moise înviat și revenind pe pământ ) A doua carte a Regilor mai spune cum Ioab, comandantul lui David, i-a ucis pe toți oamenii din ordinul regilor, cum micul prinț Gadad a scăpat de această baie de sânge fugind în Egipt, unde a crescut, s-a căsătorit cu sora împărătească și de unde s-a întors după moartea regelui David Dar "Gadad" nu este altceva decât numele sirianului Adonis Un alt nume pentru sirianul Adonis sau Tammuz este "Dod" sau "Dodo", "Daud" sau "David", care înseamnă "iubit" și amintește de acel "fiu iubit" al părintelui ceresc, care se sacrifică de dragul oamenilor , sau despre "iubit" S* - - regina cerului (Attargatis, Militta, Ishtar) ) - Regele David, după cum știți, a fost numit și "un soț plăcut lui Dumnezeu" și, fără îndoială, trăsăturile mântuitorului divin și eliberatorului lumii nu sunt mai puțin înscrise în istoria lui David decât în istoria relatată Cirus ) Conform profețiilor lui Ieremia ( , ) și Ezechiel ( , ; , ), regele David este cel care trebuie să apară ca mesia pentru a readuce Israelul la măreția de odinioară Da, tocmai aceasta a fost ideea inițială a lui Mesia și numai sub influența doctrinei persane a lui Saoshiant, "un om din sămânța lui Zoroastru", Mesia David a devenit un descendent al regelui David Atunci este curios că David trebuie să se fi născut în Betleem Dar la Betleem, precum ne spune Ieronim ), era un crâng sfânt al lui Adonis, iar același Ieronim se plânge că în locul unde s-a născut mântuitorul, femeile plângeau după Tamuz ) În Betleem, numită anterior Ephrata ("locul de cenuşă"), Rahela ar fi născut pe cel mai tânăr dintre cei doisprezece fii ai lui Iacov Ea însăși l-a numit "Benoni" - fiul gemetului, al plânsului, dar tatăl său i-a dat numele "Benjamin", care înseamnă "stăpân sau stăpân al luminii" În binecuvântarea lui Moise, ) Beniamin este numit "iubitul Domnului", la fel cum el a fost "iubitul tatălui său" Iacov Benjamin este nimeni altul decât tânărul zeu al noului an, care a răsărit din cenușa timpului, a cărui înfățișare a stârnit bucurie amestecată cu tristețe în oameni Beniamin este o varietate de Tammuz (Hadad) și, în același timp, amintește mântuitorului creștin, fie și numai prin faptul că nașterea lui Beniamin, ca și cea a lui Hristos, cade în luna "berbecului" ) Acum putem înțelege Evanghelia profetului Mica: "Și tu, Betleem-Efrata, neînsemnat între miile de Iuda! Din tine mi se va naște cel care ar trebui să fie stăpânitor în Israel și a cărui origine este de aici de la început, din zilele veșniciei Acum, povestea Evangheliei despre masacrul inocenților din Betleem capătă o anumită bază istorică și religioasă "Se aude un glas în Rama", spune Matei ( : ) în cuvintele lui Ieremia ( : ), "plâns și plâns și un strigăt mare: Rahela plânge copii și nu vrea să fie mângâiată, căci ei nu sunt " Aceasta nu este altceva decât tânguirea femeilor pentru Adonis, auzită în fiecare an la Betleem în ziua de doliu pentru zeul mort Evangheliștii au transformat-o într-o boală pentru moartea copiilor uciși la nașterea lui Gadad, venerat în Betleem Gadad-Adonis este o zeitate a plantelor, zeul sucurilor vitale și al fertilității În ideea lui Adonis, ideea soarelui, care muri iarna și renaște primăvara la o nouă viață, s-a reflectat la fel de viu ca și în ideile altor zei legați de Adonis din Asia Mică Este posibil ca și Isaia să fi imaginat ceva conform - - ca atunci când prefigura măreția viitoare a poporului lui Dumnezeu: "Ridică-te, strălucește, căci a venit lumina ta și slava Domnului s-a înălțat peste tine! Iată, întunericul va acoperi pământul și întunericul va umbri neamurile, și Domnul va străluci peste tine și slava Lui se va arăta peste tine, și neamurile vor veni la lumina ta și împărații la strălucirea care se înalță deasupra ta Bogăția mării se va întoarce la tine, bogăția neamurilor va veni la tine Te vor acoperi multe cămile, dromedari din Madian și din Efa, toate vor veni din Seba, vor aduce aur și tămâie și vor vesti slava Domnului Trebuie să presupunem că epoca ulterioară a înfrumusețat comparația stereotipată a poporului evreu cu soarele care renaște Fantezia unei națiuni sclave și sărăcite a prețuit cu o fervoare deosebită gândul că va veni vremea când toate neamurile vor curge cu nenumărate daruri lui Mesia în Templul din Ierusalim: "Împărații Faris și insulele îi vor aduce tribut; regii Arabiei şi ai Şeba îi vor aduce daruri Și toți împărații se vor închina lui, toate neamurile îi vor sluji De aici vine ideea evangheliei a "vrăjitorilor" care au pus comori la picioarele nou-născutului Hristos și a mamei sale, "Fecioara Maria" Că există o întrebare despre nașterea soarelui, arată chiar numărul de "Magi" și relația lor cu cerul înstelat Acești "vrăjitori" nu sunt altceva decât trei stele din constelația Orion, care în timpul solstițiului de iarnă apar la orizont în direcția opusă constelației Fecioarei și care, conform ideilor persane, îl caută pe fiul reginei lui cerul "Mir" (Miriam), cei Mithra, soarele care renaște ) Gadad, această personificare a soarelui, se întoarce și el, conform poveștii Vechiului Testament, în patria sa din Egipt, unde se ascundea de persecuția lui David Este de înțeles de ce predicția lui Osea ( , ) legată de Mântuitor spune: "Din Egipt mi-am chemat fiul" Originea povestirii Evangheliei este, de asemenea, clară, că Hristos și-a petrecut prima copilărie în Egipt ) Cu deplină justificare, însă, se poate pune următoarea întrebare: cum ar putea fi venerat soarele în Asia Mică exact în forma descrisă mai sus? Cum ar putea popoarele din Asia Mică să plângă stingerea soarelui și să întâmpine renașterea lui, dacă iarna din această țară caldă cu greu putea fi un motiv de întristare, iar noaptea, care dădea o dulce răcoare după o zi fierbinte, cu greu a făcut ca venirea dimineții așa de binevenită? Apare involuntar gândul că în imaginile tuturor zeilor din Asia Mică pe care le-am menționat, avem o fuziune a două idei: despre moartea sub razele arzătoare ale soarelui și despre reapariția vegetației și despre energia care se estompează și revigorează a soare Fuziunea acestor două reprezentări într-o singură imagine explică natura duală care este inerentă zeităților Asiei Mici ) Desigur, doar într-o astfel de țară și printre un astfel de popor ar putea soarele - - ocupă un loc atât de important în viziunea asupra lumii, doar acolo putea să apară mitul tragic al zeului soarelui muribund și înviat, unde soarele a avut cu adevărat un rol important în existența umană, unde oamenii aveau un motiv real pentru a plânge soarele când acesta se estompează iarna, iar pentru triumf cand rasare primavara ) Dar tocmai așa a fost cazul doar pe platoul iranian, în locurile muntoase din Asia Mică, și așa a fost și atunci când popoarele din Asia Mică au trăit împreună cu alte triburi ariene înrudite într-o zonă mai nordică Aceasta este originea lui Mithras, acel "soare invincibil" (Sol Invictus), cum îl numeau romanii, acel erou solar care a intrat în Persia dinspre nord, învingând noaptea și întunericul Acest lucru este indicat și de chiar ziua nașterii sale - decembrie, ziua solstițiului de iarnă Nașterea lui Dionysos, asemănătoare cu persanul Mithra, a fost sărbătorită și în aceste zile, ca sărbătoarea soarelui nou-născut, în timp ce egiptenii sărbătoreau nașterea lui Osiris pe ianuarie, iar preoții au scos figura unui băiat din sanctuarul ("sfântul sfintelor") în această zi și expus pentru a fi afișat întregului popor, ca imaginea unui zeu nou-născut- ) Presupunerea că frigianul Attis a pătruns în Asia Mică din Tracia, împreună cu arienii care s-au mutat acolo, decurge cu deplină certitudine din asemănarea mitului lui Attis cu mitul nordic al lui Balder Într-adevăr, nu există nicio îndoială că povestea lui Attis, fiul lui Cresus, care a murit din sulița prietenului său în timp ce vâna mistreți, găsită la Herodot, nu este altceva decât o dublă a mitului lui Attis, dar, după toate, este atât de asemănătoare cu poveștile lui Edda despre Balder, încât presupunerea unei legături strânse între cele două povești sugerează de la sine Soția lui Balzer se numește Panna în Edda Nana, adică "mama" a fost, după Arnobius ), mama frigianului Attis În ceea ce privește prefixul "Bal" sau "Bel" din numele lui Balzer, care denotă "alb", "strălucire", "strălucire", se găsește nu numai printre popoarele indo-germanice, ci și printre popoarele din Asia Mică în numele zeilor lor, denotând atât pe ici cât și pe colo titlul de domn și de rege, așa cum vedem în "Baldor" al anglo-saxonilor, în "Baldur" al germanilor din nord, în "pan" al Slavi, în "palas" dialectelor sanscrite, în "palmus" al lidienilor, în "Bela "asirieni, în "Baal" popoarelor siriene S ) Balzer, acest zeu al soarelui și al verii, nu este altceva decât ipostaza zeului Odin, tatăl ceresc, care, ca și Attis, Osiris și Adonis, a murit de la un mistreț Și, așa cum anemonele au crescut din sângele ucisului Adonis și violetele din sângele lui Attis, tot așa și florile de primăvară ar fi trebuit să crească din sângele ucisului Odin În timpul marilor festivități din martie în cinstea lui Attis, centrul tuturor ritualurilor dedicate sărbătorii era un stâlp sau trunchi de brad, împodobit cu violete și înfățișat - - Attis, care l-a simbolizat pe zeul în așa fel încât mai devreme, în antichitatea veche, trebuia să fie făcut de o persoană care personifica o zeitate și s-a răsfățat cu moartea pentru a reînvia forțele care se estompează ale naturii În poeziile lui Gavamala din Edda, Odin spune despre sine: "Știu că de zece nopți sunt atârnat de un copac legănat de vânturi, străpuns de o suliță, dedicat lui Odin, sunt eu însumi - pentru mine însumi" ) În chinurile sacrificiului său de sine, Odin a căpătat forță nouă și viață nouă Aceste chinuri i-au dat ocazia să inventeze rune magice, să devină stăpânul naturii, să primească darul nemuririi și să se transforme dintr-un zeu al naturii într-un zeu al creativității și culturii spirituale Aceasta este aceeași idee pe care o găsim în cultul lui Attis, zeul muribund și care învie Relația strânsă a acestor idei devine deosebit de clară după ce vedem că mitul lui Baldur se bazează și pe un cult sacrificial, că mitul lui Baldur este, ca să spunem așa, doar textul unei drame religioase care a reprodus în simboluri rituale anualul dramă a naturii, care se joacă, potrivit anticilor, când soarele se estompează și a fost marcată în practica lor religioasă prin uciderea unei persoane vii, ca personificarea unei zeități pe moarte " ) Adevărat, dacă în nordul mitul vorbim despre încercările zeului soarelui muribund și fertilitatea, apoi în miturile transformate sub influența altor condiții climatice în zeul vegetației muribunde și reînvierii, fără a pierde, totuși, în noua înfățișare acele trăsături care l-a caracterizat ca un zeu solar renăscut după o iarnă aspră Cu toate acestea, mitul zeului solar nu ne conduce încă la adevărata bază, care a servit drept sursă a poveștilor despre nașterea pruncului divin Religia persană nu era atât o religie a luminii și a soarelui, cât a focului, iar soarele era privit doar ca fiind cea mai importantă și minunată manifestare a sa Dionysos, la fel ca toți zeii căldurii dătătoare de viață, sucurile vitale și fertilitatea, este și, în baza sa cea mai profundă, zeul focului În cultul focului, nașterea unui zeu se află în centrul tuturor ideilor religioase și capătă acele trăsături care sunt determinate de metodele folosite în practica preoțească la aprinderea unui foc sacru Aflăm despre forma în care s-a desfășurat din mărturia autentică a celor mai vechi obiceiuri religioase dintre arienii indieni Printre acestea, personificarea divină a focului este Agni (ignis, foc), așa cum egoul este clar chiar din numele său Nașterea mistică a lui Agni este cântată în multe imnuri ale Rpg Veda În zori, de îndată ce steaua dimineții anunță răsăritul care se apropie, preotul își cheamă asistenții și se apucă să aprindă focul sfânt frecând două bucăți de lemn (aradi), în care, potrivit credincioșilor, - - Agni pândește Când apare prima scânteie "în pântecele mamei", adică în locul în care are loc frecarea suportului de lemn este tratat ca un nou-născut Ea este așezată cu grijă pe un mănunchi de paie care se aprinde cu o lumină puternică Pe o parte a focului nou-născut se află "vaca" mistică, adică o găleată cu lapte și un vas cu ulei, personificând hrana animalelor, iar pe de altă parte, băutura sacră "Soma", personificarea sucurilor vitale, simbol al vieții Preotul flutură un mic evantai sub forma unui steag deasupra focului, adăugând aer "nou-născutului" pentru "respirație" Apoi "copilul" este ridicat solemn la altar Preoții înconjoară focul și, cu linguri speciale echipate cu o tulpină lungă, toarnă în flacără unt topit ("grita") și "soma", după care Agni este deja numit "uns" (Akta) Flacăra se ridică Dumnezeu apare în toată slava Sa Cu flacăra sa, el alungă demonii și pătrunde în întunericul din jur Toate ființele sunt chemate la spectacolul miraculos al triumfului lui Agni Zeii (regii) se năpustesc din cer, din câmpii nacȚyxH cu turmele lor, toți se prosternează cu evlavie înaintea nou-născutului și în imnuri de bucurie îl laudă Zeitatea crește în fața ochilor lor Abia având timp să se nască, Agni se grăbește deja la "învățătorul tuturor viețuitoarelor", la "cel mai înțelept dintre înțelepți" și le dezvăluie oamenilor tainele vieții Iar în vremea când totul în jur este luminat de el, de îndată ce soarele plutește deasupra orizontului, Agni, învăluită în nori fumurii, este dusă în trosnitul flăcărilor spre cer, unde se unește cu lumina cerească ) În această formă rituală, focul sacru a fost aprins în fiecare dimineață în India și venerat (Agni-gotra) Dar acest rit a fost săvârșit cu o solemnitate deosebită în timpul solstițiului de iarnă, când zilele au început să se prelungească (Agnishtoma) În această perioadă, se sărbătorește sfârșitul anului "întunecat", "Pitriana" sau "timpul Mans", timp în care cultul zeilor s-a stins oarecum Angira, t -ѳ cântăreți sacri, au cerut zeilor să se întoarcă, i-au întâmpinat cu imnuri respectuoase, au glorificat începutul sezonului "luminos", "Devayany", când Agni împreună cu alți zei ar trebui să se întoarcă la oameni și au proclamat oamenilor "vestea bună" (Evanghelia) că lumina lui Dumnezeu s-a născut Acest festival este, de asemenea, după cum a arătat Hildebrand, doar amintirea popoarelor indiene despre "vechea patrie nordică", căci în India, unde diferența dintre cele mai lungi și cele mai scurte zile nu este mai mare de patru ore, nu a existat aproape nimic special motiv pentru a sărbători "întoarcerea" luminii ) Mai mult decât atât, cultul pe care l-am descris pare să dateze din vremea primelor experimente în producerea artificială a focului și a păstrat amintirea acelei bucurii jubile pe care se presupunea că inventarea focului o provoacă oamenilor primitivi, înconjurați de ororile lui epoca de piatră, - - Imagine creștină veche a lui Hristos nou-născut în leagănul dintre vaca mistică și măgarul cețos je-sky În cultul vedic al lui Agni, avem aproape sigur prototipul și sursa tuturor poveștilor despre nașterea zeilor focului și a soarelui în forma sa cea mai pură Toți acești zei apar în lumina lui "Dumnezeu" din întunericul misterios Zeusul cretan s-a născut într-o peșteră, Mithra, Dionysus și Hermes într-o grotă întunecată, Horus în "șopronul" (templul) "vacii sacre" (Isis)' ) Și Isus s-a născut în toiul nopții în "hambarul de câmpie" din Betleem Principiul fundamental al tuturor acestor povești este Agni, care, ca o scânteie, se naște într-o gaură întunecată Imnurile Rig Veda menționează adesea acest "refugiu" al lui Agni și "nașterea sa misterioasă" Ele descriu adesea zeii mergând în căutarea unui nou-născut Ei vorbesc despre "Angirs" care descoperă copilul ascuns și îl cresc în secret ) Chiar și ideea că zeul focului se naște într-un hambar se strecoară în Rig Vedhi Nu numai "laptele și untul" pregătite în timpul aprinderii focului pentru ungere sunt echivalați de către Rigveda cu "vaca", ci și Ishas, "zorii divini", prezent la nașterea lui Agni, este numit în Rigveda o vacă roșie de lapte și despre oameni se spune că se străduiesc să-l strângă pe Agni, strâns cu dragoste de mama lui la pieptul ei, "ca vacile care se repezi într-un hambar cald" *•) Principala trăsătură comună tuturor religiilor timpurii este distincția slabă între particular și general, pământesc și ceresc, fenomene naturale și acțiuni umane, precum și spiritual și material Cultul lui Agni, la fel ca întreaga religie vedă, este tocmai un astfel de amestec și fuziune a pământescului cu ceresc, a microcosmosului cu macrocosmosul Aprinderea focului pe pământ se transformă în coborârea luminii cerești pe pământ Focul de pe altar nu reprezintă doar soarele, ci este soarele însuși Agni pământesc și ceresc sunt îmbinați într-unul singur De aceea, popoarele din antichitate au transferat cu ușurință evenimentele pământești în "lumea superioară", iar ceea ce s-a întâmplat în cer, în special pe cerul înstelat, s-a mutat cu ușurință în valea pământească Această trăsătură a viziunii despre lume a anticilor a servit drept bază a astrologiei Trebuie presupus că până și cel mai vechi cult al focului a primit o interpretare astrologică de la preoți, care au dat un sens macrocosmic ceea ce la început a fost un simplu fenomen și acțiune rituală Altarul pe care a fost aprins focul sacru s-a transformat în acele sfere cerești, în acea grotă de planete peste care soarele - - să-și facă drumul, mișcându-se între cele douăsprezece semne ale zodiacului, fiecare dintre acestea având o semnificație simbolică profundă Noțiunea figurativă de "șargăn" sacru care exista în imnurile antice ale Rigvedei pentru altarul lui Agni capătă un sens cu totul nou după ce aflăm că în această eră soarele se afla sub semnul Taurului (aproximativ de la la ) î Hr ) x ) și a apărut în timpul solstițiului de iarnă între constelațiile Bull și Ursa Major, iar constelația Ursa Major a fost numită de antici constelația Ass ) Nașterea unui zeu este numită misterioasă în Rig Veda, deoarece are loc în toiul nopții Mama lui este "Fecioara", pentru ca la miezul noptii in timpul solstitiului de iarna apare pe cer constelatia Fecioara În urma lui, constelația Draco a apărut deasupra constelației Balanță, care părea să urmărească constelația Fecioarei De aici a luat naștere legenda "balaurului iernii" care îl urmărește pe Lato sau pe Apollo, de aici a crescut mitul lui Osiris, mitul apocaliptic al "bebei" urmărit de dragon, asemănător altor mituri ale antichității despre urmărirea divinului "copil" de către o forță ostilă (Astiages, Irod etc ) Copilul crește în deplină obscuritate, în secret profund Aceasta nu înseamnă altceva decât mișcarea soarelui, care iarna, după "nașterea lui", este încă jos deasupra orizontului Printre unele popoare, "copilul" nou-născut, precum Sargon, Moise și Dionysos, este așezat de mamă într-un coș de trestie și cade în valurile unui pârâu puternic sau al mării, care simbolizează trecerea soarelui prin așa-numita "regiunea apelor", prin constelația Pești Astfel, cerul înstelat vă permite să cunoașteți soarta nou-născutului Agni prin locația și mișcarea stelelor Preoții (Magi) au alcătuit horoscopul zeului nou-născut prin aceleași metode ca și horoscopul altor bebeluși Ei îi întâmpină nașterea cu strigăte de bucurie, îi aduc smirnă, tămâie și daruri prețioase la picioare și îi proorocesc un viitor mare Agni pământesc se transformă în întregime în ceresc, soarta acestui Agni este citită din cartea stelară a cerului, iar treptat istoria "cerească" a lui Agni ascunde acea istorie a Agni pământească, acele metode din cultul focului, care i-au servit drept început și baza ) Se spune adesea că povestea copilăriei lui Hristos a apărut sub influența puternică a religiei indiene, prin care budismul este de obicei înțeles Într-adevăr, asemănarea dintre legendele creștine și cele budiste despre nașterea unui zeu este atât de puternică încât nu poate fi vorba de o coincidență Buddha, la fel ca Iisus, s-a născut dintr-o "fecioară curată", la nașterea lui s-au bucurat și spiritele cerești, regii au venit să se închine în fața amândurora, daruri prețioase au fost puse la picioarele ambelor "Fericit este universul (zeii cântă la nașterea copilului divin în "Lalita vishtara" - această biografie legendară - - Buddha, aparținând epocii precreștine), căci, într-adevăr, s-a născut cel care aduce mântuirea lumii, care trimite fericirea pe pământ El a apărut înaintea căruia luna și soarele se estompează, care va alunga întunericul Orbii văd, surzii aud din nou, mintea se întoarce la nebuni S-a încheiat toate greutățile, vrăjmășia dintre oameni și zei, pentru că el a devenit un lider în " " lor rătăcitor Și așa cum Simeon proclamă slava viitoare a pruncului Hristos, văzătorul Azita vede cu privirea sa spirituală măreția viitoare a noului Buddha Așa cum Hristos îi uimește pe cărturari cu înțelepciunea sa în copilăria sa timpurie, tot așa și Prințul Siddartha (Buddha) își face de rușine pe toți profesorii cu cunoștințele sale Cu toate acestea, legenda budistă se întoarce la tradiții și mai străvechi, și anume cultul lui Agni În acest cult găsim, într-o formă simplă și primitivă, acele trăsături care sunt caracteristice atât legendelor budiste cât și creștine Acest cult a servit drept bază, prototipul acelor legende, care, potrivit lui Pfleidzherer, "aparțin familiei comune de legende religioase ale popoarelor din Asia Mică", și pe care evangheliștii le-au reelaborat în interesul temei lor Cu atât mai ușor acest cult al lui Agni putea deveni proprietatea comună a antichității, pentru că, fiind tradus în limbajul astrologiei, în limba scrierilor stelelor cerești, era ușor susceptibil de asimilare de către popoarele lumii antice cele mai îndepărtate de India Un exemplu foarte caracteristic al transformării unui cult sacrificial într-un mit religios este mitul lui Krishna Asemenea lui Astyages și Irod, regele indian Kansa, pentru a evita pericolul prezis lui de oracol, amenințând din partea unui nepot care urmează să se nască, i-a întemnițat pe sora sa și pe soțul ei, Vasudeva Aici, în subsolul întunecat al închisorii, se naște pruncul divin Krishna, asemenea lui Isus în "magazinul" din Betleem Cu cât se apropie ora nașterii, cu atât mama lui Krishna devine mai frumoasă Curând, întregul subsol s-a umplut de strălucire În aer s-au auzit coruri vesele, valurile râurilor și pâraielor răsunau cu o melodie înduioșătoare Zeii au coborât din cer, spiritele binecuvântate au început să cânte și să danseze cu plăcere La miezul nopții, la începutul unei noi ere mondiale, mama lui Krishna, Devaki, "divinul", a fost eliberată de povara ei cu un copil Părinții înșiși au căzut cu fața la pământ în fața copilului și au început să se roage lui, dar apoi o voce din cer le-a ordonat să salveze copilul de mașinațiunile lui Kulanda, tiranul lui Gokala, și să-l înlocuiască cu fiica ciobanului Nanda Instantaneu, lanțurile care legau mâinile părintelui au fost rupte, ușile pivniței au fost larg deschise, iar Vasudeva, ca Sf Christopher, poartă copilul pe umeri peste râul Yamuna, ale cărui valuri s-au despărțit respectuos în fața lui și îl schimbă cu fiica nou-născută a Nandei Apoi se întoarce la închisoare, unde lanțurile îi legau din nou mâinile, - - Kansa a venit la închisoare la părinții săi Degeaba Devaki îl roagă pe fratele său să-și lase copilul Kansa era pe cale să-l smulgă cu forța din mâinile mamei sale, când brusc a dispărut din ochii celor prezenți Kansa a dat imediat ordinul de a ucide toți copiii din țara lui născuți în termen de doi ani de la acea zi Într-o obscuritate completă, Krishna a crescut cu un păstor sărac în satul Matura din Gokal Deja în leagăn, și-a descoperit chemarea divină, ca Hercule, sugruntând teribilul șarpe care s-a strecurat până la el În copilărie, i-a uimit pe toți cei din jur culegându-le cunoștințele profunde și sublime Când a crescut, a devenit preferatul ciobanului și al lăptașoarei Gonias și chiar și atunci a făcut multe minuni uimitoare Când termenele au fost îndeplinite, Krishna a apărut oamenilor, a răsturnat Kansu de pe tron, a învins teribilul "șarpele timpului" Kali-yanaga cu miile sale de capete (Hydra din mitul lui Hercule și Python din mitul lui Apollo), care a otrăvit întreaga zonă cu suflarea ei otrăvitoare și s-a manifestat în cuvânt și faptă, ca un apărător al săracilor și un vestitor al celei mai desăvârșite doctrine Așa că Krishna a trăit, făcând fapte bune oamenilor cu faptele sale eroice, ducând un stil de viață curat și drept, vindecând pe cei bolnavi, înviând Salvatorul vedic Krishna învierea morților, dezvăluirea marilor secrete ale lumii, condescendența umilă să spele picioarele brahmanilor, până la moarte, sub forma unei lovituri cu sulița în călcâi care era cu Krishna, ca Ahile, Osiris, Adonis și Balder , singurul punct slab, l-a doborât Murind, Krishna a prezis că la de ani de la moartea sa va veni o nouă eră mondială, epoca fierului, "Kaliyuga", când oamenii vor deveni nefericiți și răi Conform învățăturii brahmane, Krishna va apărea din nou pe pământ la "sfârșitul zilelor", când nevoia materială de pe pământ își va atinge limitele extreme Apoi va veni, învelit într-un nor, pe un cal alb Cu sabia sa de foc el va distruge pământul decrepit și, după ce a construit o lume nouă pe ruinele sale, cu un cer nou și un pământ nou, Krishna va realiza epoca de aur a bucuriei pure și a fericirii eterne, - - Toate acestea amintesc foarte viu de escatologia persană cu Mithra și Saoshiant, precum și de apocalipticul evreiesc Asemenea credinței în Mesia, ideea indiană a apariției unui zeu s-a bazat pe o anumită profeție, conform căreia, conform versului sacru Barta Chastram, Vishnu Yehudu urma să se nască brahman în orașul Scambelam, se rotește printre oameni sub forma unui zeu, curăță pământul de păcate, transformă-l în tărâmul adevărului și dreptății și oferă o jertfă (nu ești tu însuți?) lui Dumnezeu Și mai izbitoare este asemănarea dintre mitul Krishna și Evanghelie Există vreo legătură între ei? La această întrebare este greu de răspuns, deoarece lipsa de încredere a socotelii indiene face imposibilă determinarea vârstei mitului Krishna cu mai mult sau mai puțină certitudine În literatura antică indiană, în Vede, Krishna apare ca un demon În Magab-garat, acea mare epopee eroică indiană, el este, într-adevăr, Versete din biblia indiană-Rigveda joacă un rol proeminent și ajunge la rangul de vicerege al Indrei Cu toate acestea, epoca mitului Krishna rămâne foarte disputată, la fel ca și originea sa pre-budistă Sursa principală pentru mitul lui Krishna sunt Puranele, în special Bhavat Purana și Vishnu Purana Dar cu cât este dificil de stabilit vreo dată cronologică în raport cu acestea, cu atât mai mult cu cât părțile ulterioare ale acestor lucrări aparțin deja, probabil, secolului al VIII-lea sau al IX-lea d Hr x , atunci este necesar să se determine momentul apariției mitului lui Krishna prin trăsăturile și caracteristicile interne ale acestui mit și prin compararea acestuia cu restul mitologiei indiene Patanialis Magabgashia, adică "marele comentariu", referitor la secolul al II-lea î Hr x , mărturisește că povestea morții lui Kansa din mâna lui Krishna a fost foarte populară în India într-o epocă contemporană cu acest comentariu, ca subiect religios - - dramă În consecință, povestea nașterii lui Krishna, care la acea vreme devenise deja o divinitate, nu putea rămâne necunoscută pentru cercurile largi de credincioși Elementele rămase ale mitului despre Krishna aparțin lumii ideilor comune tuturor religiilor indiene și sunt, într-o anumită parte, trăsături și semne transferate lui Krishna de la alte zeități indiene Deci, de exemplu, nașterea misterioasă a unui prunc divin în întuneric, copilăria timpurie În locuința ciobanului, prietenia cu Gonias, ar trebui atribuită în esență zeului păstorilor și al focului Agni, despre care Rigveda vorbește ca "prietenul iubit al fete" (femei din nor?) Lupta lui Krishna cu "șarpele timpului" este o imitație directă a luptei lui Indra cu balaurul rău Vritra sau Aga, iar ca purificator al pământului de toate spiritele și demonii rele, Krishna este atât de asemănător cu Hercule încât Megasthenes, trimisul seleucid la curtea regelui Paliputra în secolul al III-lea î Hr x , l-a recunoscut drept un dublu al eroului grec Impresia directă a mitului lui Krishna este suficientă pentru ca nimeni să nu se îndoiască de originea și răspândirea mitului în India cu mult înainte de apariția creștinismului, deși Krishna ar fi putut primi deja o mare importanță actuală în ideile religioase din India în timpul erei creștine, și Puranele dedicate lui Krishna, s-ar putea să fi fost scrise după ascensiunea creștinismului Prelucrarea lor literară târzie nu mărturisește deloc împotriva vechimii acelor idei religioase care s-au exprimat în ele Se pare că și budismul și-a extras legendele respective nu din Vede, ci din mitul lui Krishna Între timp, budismul este cu cel puțin patru sute de ani mai vechi decât creștinismul Prin urmare, se poate presupune pe bună dreptate că budismul a fost cel care a transmis creștinismului principalele elemente ale mitului lui Krișna, și nu invers, cu excepția cazului, desigur, religia babiloniano-mandaică este considerată ca o legătură de transmisie între krișnaism și creștinism ) Totuși, teoria influențelor hinduse în exegeza evanghelică nu este deloc atât de riscantă Afirmații precum cea a lui Clemen din Explicația sa istorico-religioasă a Noului Testament ( ) neagă fără alte prelucrări orice influență a ideilor hinduse asupra Evangheliei și, în cazul extrem, admit doar influența inversă Ele nu sunt altceva decât o prejudecată teologică și se bazează pe o desconsiderare completă a condițiilor și circumstanțelor relațiilor internaționale, a comunicării internaționale în lumea antică Buddha a fost cel care a predat mai tânărului său succesor, Hristos, preceptele activității mesianice Deja la sfârșitul secolului al V-lea î Hr X Misionarii budiști care au lucrat în Vaktria sunt menționați în sursele indiene Două secole mai târziu există deja - - & Surse de menționare a templelor budiste din Persia și în secolul următor î Hr X Budismul a făcut deja un asemenea progres în Persia, încât Alexander Polyhistor consideră că este posibil să se vorbească despre înflorirea budismului în Persia și despre răspândirea ordinelor budiste mendicante în partea de vest a țării Cu caravanele comerciale, budismul a pătruns atât în Siria, cât și în Egipt Și de la campaniile lui Alexandru cel Mare, s-a stabilit un schimb viu și direct de bunuri și idei între India și coasta de est a Mediteranei Acest schimb a avut loc nu numai de-a lungul drumului mare prin Persia; a fost produsă și pe mare, unde Alexandria, această Londra sau Anvers din antichitate, acest punct central al sincretismului evreiesc, a jucat rolul de principal intermediar în schimbul internațional de idei De la redeschiderea musonului de sud-vest, relațiile dintre India și Occident au devenit și mai animate Astfel, de exemplu, Pliniu vorbește despre flote comerciale întregi care pornesc anual spre India și despre numeroși negustori indieni care au locuit în Alexandria ani întregi Deja în timpul domniei lui Augustus, la Roma soseau ambasade întregi indiene Influența evlaviei indiene l-a determinat pe autorul cărții Peregrinus Proteus să aleagă indianul Kalanos ca model de sfințenie și dreptate Interesul pentru viața spirituală indiană a fost atât de mare în Occident, încât biblioteca din Alexandria a acordat o atenție deosebită Indiei de pe vremea geografului Eratostene, care a trăit sub Ptolemeu Verget ( î Hr ) Este posibil ca organizația monahală a esenienilor din Palestina să-și datoreze existența influenței budiste Și chiar dacă Rig Veda, această lucrare principală, această enciclopedie a tuturor religiilor indiene, era necunoscută în Asia Mică, atunci cultul focului în mandhism datează deja, în orice caz, din vremea împărțirii arienilor în hinduși şi triburile persane, astfel încât ideile principale ale focului de cult, cu influenţa pe care o aveau perşii asupra întregii Asii Mici, nu puteau rămâne necunoscute popoarelor care locuiau această parte a lumii antice ) De fapt, religia Mandhyan, în orice caz, conține o mulțime de indieni Acest lucru este cu atât mai puțin surprinzător că locul de origine, precum și centrul mandhismului, a fost sudul Babiloniei Vechile așezări Mandaeane se aflau în imediata apropiere a Golfului Persic și, prin urmare, puteau ajunge până în India În același timp, din cele mai vechi timpuri, de-a lungul cursului Tigrului și Eufratului, a existat comerț între Babilon și India și cu Ceylon Așadar, nu este exclusă cu desăvârșire posibilitatea de a explica diversele și numeroasele coincidențe de stări și idei dintre religiile babiloniene și cele indiane, tocmai datorită influenței reciproce a acestora din urmă Mai mult decât atât: într-un caz, se poate lua în considerare - - nu există îndoială o împrumutare făcută de mandaeism de la hinduism Și anume: Lalita Vishtara începe cu o descriere a preexistenței cerești a lui Buddha Buddha îi învață pe zeii din ceruri "legământul mântuirii" și îi informează despre decizia sa de a coborî în sânul unei femei pământești pentru a aduce mântuirea oamenilor În zadar, zeii încearcă să-l rețină pe Buddha, îmbrățișându-i cu plâns picioarele: "Nobile soț, dacă nu rămâi aici, locuința cerească își va pierde strălucirea și strălucirea" Buddha le lasă urmașul său, spunându-i : "Omule nobil, după mine vei fi îmbrăcat cu toată spiritualitatea și înțelepciunea perfectă a lui Buddha" Aici, așadar, vedem că "soțul" (Purusha) este una dintre încarnările ființei cerești ale lui Buddha El este uneori numit și "omul cel mare" (Magapurusha) sau "domnul învingător" (Sakravartin) Avem în el un prototip al "fiului omului" mandaean, pe care l-am întâlnit deja în apocalipticul evreiesc (Daniel, Enoh, Ezra), care a jucat un rol atât de uriaș în "evanghelia" creștinismului Este destul de în concordanță cu aceasta faptul că gnosticii elkezaiți au permis ca "fiul omului" lor să se întrupeze în Adam, Enoh, Noe, Avraam și restul strămoșilor, Moise etc până când el, în cele din urmă, s-a întrupat printr-o naștere supranaturală din fecioară într-un Hristos, care a apărut să strălucească și să lumineze pământul nostru înfundat în întuneric ) Dintre toți zeii din Rigvda, Agni este cel mai înrudit cu mesia persan-evreu și este cel mai apropiat de oameni în aspectul său interioară Deși este regele "totul", zeul zeilor, care a creat pământul și a chemat la viață toate creaturile de pe el, deși Rigveda îl numește "conducătorul oștilor cerești", gardianul lumii existente ordinea și judecătorul lumii, care este un martor invizibil al tuturor faptelor omenești, stăpânul vieții și un văzător al tuturor secretelor universului - cu toate acestea, el, trimis de tatăl său, zeul Cerului sau al Soarelui, apare pe pământ ca "lumina lumii" El eliberează pământul de puterea întunericului și se întoarce la tatăl său cu un "stindard fumuriu" în mâini Fulgerul îl năpustește pe Agni din nori, din "marea cerească" pentru a distruge demonii întunericului și pentru a-i elibera pe oamenii tremurători de opresiunea care atârnă asupra lor Dar, la urma urmei, în Isaia ( , ) mesia "cu duhul de foc al gurii sale" își ucide adversarii, iar în Apocalipsa lui Ezra (cap ) "fiul omului" (Purusha) se ridică din mare, zboară pe nori, lovește forțele inamice cu suflarea lui de foc, eliberează poporul Israel din captivitate și îl întoarce în țara natală ) Cu toate acestea, "fiul întâi născut" al zeului ceresc și solar este în același timp și tatăl și strămoșul oamenilor, mijlocitorul omenirii înaintea lui Dumnezeu, păzitorul locuințelor și turmelor, alungând spiritele rele care rătăcesc în întuneric din prag Agni în locuințe umane - SI apare ca oaspete, ca prieten, tovarăș, frate și mângâietor al celor care îl venerează Agni este un ambasador din lumea cealaltă, care proclamă omenirii voința zeilor și transmite lui Dumnezeu dorințele și cererile oamenilor Agni este mediatorul între Dumnezeu și oameni Agni pedepsește oamenii pentru păcatele lor, dar el, ca mântuitor și izbăvitor, eliberează oamenii și îi iartă de păcatele lor, îi înclină pe zei către milă și condescendență El este și ghidul sufletelor El oferă lui Dumnezeu jertfele făcute de oameni, el pregătește calea oamenilor către cer Când termenul vieții omenești se împlinește, ea, ca un foc atotcurățător, mistuie trupul unei persoane și duce sufletul său nemuritor către Dumnezeu ) Tatăl lui Agni este, după cum am menționat deja, cerul, în special lumina, soarele, ca sursă de căldură și toată viața de pe pământ Tatăl lui Agni poartă numele "Savitar", care înseamnă "creator", "rege al creației", "tatăl tuturor viețuitoarelor", "tată ceresc" Alături de acest tată Agni, este și Tvashtar reputat Tvashtar înseamnă "arhitect" sau meșter, un maestru divin, un fierar iscusit sau "dulgher", reparând axul Brigaspati, el este reprezentat de credincioși sub forma unui "soț cu toporul în mână" Tvashtar pare a fi inventatorul producției artificiale a focului, după care a devenit posibilă doar arta, artă în cel mai înalt sens al cuvântului "Tvashtar a fost inventatorul unei unealte pentru producerea focului prin frecare sau foraj, acel "leagăn de foc", care era făcut din bucăți de lemn atent alese, de o anumită formă și calitate deosebită În cele din urmă, Matarichvan, identic cu zeul vântului Vayu, fără suflarea căruia focul nu ar putea arde, căci doar o suflare de aer suflă o scânteie într-o flacără ) , și în flacăra arzătoare și chiar în "cuvântul divin" (Vedah-vak), care este fie principala forță fertilizantă și spiritualizantă a naturii, sau spiritul creator De aceea zeul vieții și al fertilității a fost printre antici în esență zeul focului, de aceea trei imaginile "tatălui" divin, fiul și " spirit" s-au contopit fără nicio contradicție, în ciuda deosebirii lor funcționale, într-o singură ființă în reprezentare credincioşi După cum știți, Isus a avut și trei părinți, și anume, tatăl ceresc - Iahve, "duhul sfânt" și părintele pământesc Iosif, care a fost un meșter, un maestru "dulgher" (toate acestea sunt exprimate în mod egal prin cuvântul grecesc - tekton) Kirinas, tatăl lui Adonis, a fost, după ideile admiratorilor săi, ceva ca un meșter, dulgher sau meșter El a inventat ciocanul, rindeaua, acoperișul, precum și arta mineritului El este, de asemenea, creatorul minunatei armuri din Homer, care a fost primită de la el de Agamemnon când îl vizita Mitul despre Hristos T I fi - Foarte apropiat, înrudit cu Agni și Isus este Hermes Asemenea lor, el este "bunul vestitor", care proclamă mântuirea de la moarte pentru sufletele omenești, mijlocitorul între Dumnezeu și pământ, "conducătorul sufletelor" (Psychopompos) și "logodit cu Psyche", zeul fertilității, păstrătorul al turmelor, "păstorul cel bun", purtând oile, însoțitor al oamenilor în viața lor pământească, zeul încuietorilor (Strofaios), păzitorul pragului, zeul ușii ), zeul vorbirii, sursa tuturor cunoașterii umane, contopită în viziunea stoicilor cu "logosul" creator Dar tatăl lui Hermes a fost și un maestru Și la fel cum în Rigveda l-am avut pe Tvashtar lângă Ordonanț, așa cum în Evanghelie tatăl lui Isus, împreună cu Iahve, este "dulgherul Iosif", noi în mitul lui Hermes, împreună cu Zeus, îl găsim pe maestrul divin Hephaestus, a cărui legătură cu Tvashtar este destul de clară, ca educator al "fiului divin" * ) Dacă Iosif, după cum am văzut, a fost inițial un zeu, atunci Maria, mama lui Isus, este și o modificare a zeiței antice Ea apare sub numele de Maya, mama lui Agni, în Rig Veda desemnând fie un suport de lemn, din care focul este extras prin frecare sau foraj, fie pământ, soția cerului Sub numele de Maya, ea este mama lui Buddha și a grecului Hermes Numele Maya este identic cu numele Myra, sub care Pausanias (VIII, , ) o are pe una dintre "pleiadele" Maya, soția lui Hephaestus Printre perși, ea apare ca mama lui Mithra, fecioara "Pace", care semnifica în mod egal atât raiul, cât și iubirea; printre sirieni, ca mama lui Adonis Mirra; printre babilonieni, ca mama lui Marduk, Semiramis; în legenda arabă, ca mama mântuitorului mitic Joshua Miriam, în timp ce în Vechiul Testament, sub numele Miriam, apare sora rudei "Iosua Moise", iar conform lui Eusebiu "Merris" era numele egipteanului prințesă care l-a extras pe Moise din Nil și i-a devenit mama adoptivă ) După aceasta, poate fi considerat complet naiv să presupunem că părinții istorici ai lui Iisus se numeau Iosif și Maria, că tatăl lui Isus a fost tâmplar Toată cronica familiei lui Iisus are o origine cerească, întreaga dramă a zeului răstignit se joacă în ceruri, printre zei, și numai de aceea Evanghelia este coborâtă pe pământ, în atmosfera unei sărmane vieți mic-burgheze, că Pavel, vorbind al coborârii Mântuitorului pe pământ, s-a exprimat: "Căci Hristos, fiind bogat, s-a făcut sărac pentru voi " ) Acest lucru a fost înțeles în sensul literal al cuvântului, iar când mitul lui Hristos s-a transformat în "biografie" evanghelică "al Hristosului pământesc, Hristos însuși a fost transformat într-un "cerșetor", în sensul literal al cuvântului, iar Iosif dintr-un stăpân ceresc și tată al soarelui s-a transformat într-un om comun maestru "dulgher" În toate religiile din Asia Mică, conceptul de "fiu" al zeiței-mamă fecioare, ca "iubit" este comun - - nom" în sensul generic al cuvântului aceleiași zeițe În acest sens se vorbește nu numai în miturile despre Semiramis și Marduk, despre Iștar și Tammuz, despre Atargatis (Afrodita) și Adonis, despre Cybele și Attis, ci și în miturile despre Afrodita (Maya) și Hermes, despre Maya și Yazios, acest zeu kabirian, identic cu Hermes sau Cadmus, pe care tatăl său Zeus i-a ucis cu un fulger, dar apoi l-a înviat și l-a transformat într-o stea cerească ) Din asemănarea lui Yazios cu Iosua, ar trebui să se concluzioneze că relația dintre Iosua și Miriam este aceeași ca cea dintre Yazios și Maya Mai mult decât atât, găsim și câteva indicii ale unei astfel de relații în Evanghelie în descrierea relației dintre ambele Marie și Isus, deși, desigur, conform spiritului general și sensului acestei lucrări, aceste relații sunt transferate într-o altă sferă, la o altă zonă a gândurilor și sentimentelor Cuvântul "spirit" (ruach) în ebraică este feminin Ca urmare a acestui fapt, tocmai "duhul sfânt" a fost considerat de nazarineni și de cei mai vechi creștini ca fiind mama lui Isus, deși se pare că nașterea "fiului lui Dumnezeu" între ei a avut loc în general doar la botezul lui Isus și la coborârea "duhului sfânt" Potrivit evangheliilor canonice, la vremea botezului lui Iisus în Iordan, s-a auzit un glas din ceruri: "Acesta este fiul meu iubit, în care îmi găsesc plăcerea" ) Într-una dintre cele mai vechi versiuni ale acestui loc, Luca, care a fost folosit până la mijlocul secolului al IV-lea, spune aproape cuvintele psalmului ( , ): "Tu, fiul meu, astăzi te-am născut" Spiritul care rostește aceste cuvinte este reprezentat într-o formă feminină Acest lucru este confirmat de imaginea unui porumbel coborând din cer, căci porumbelul era în toată Asia Mică ) o pasăre sacră, simbol al zeiței-mamă Cu toate acestea, nu numai nazarinenii (ofiții) au numit "duhul sfânt" "primul cuvânt al ființei", "mama tuturor viețuitoarelor" ), multe secte gnostice, inclusiv Valentini Anth, considerate "duhul sfânt" descendent din raiul în formă de porumbel, ca glasul "mamei atotputernice", "Sophia" ) În lumina unei astfel de vederi, botezul nu era în învățătura sectelor mistice decât o "a doua naștere" Mai mult decât atât: termenul grecesc photisma, "iluminare", face destul de clar aluzie la cultul focului, căci Iustin, vorbind despre apariția strălucirii la botezul lui Isus, ne amintește de legătura dintre acest act solemn și nașterea lui Iisus zeul luminii, focul Cântărețul (scriitorul de imnuri) sirian Efraim citează cuvintele Boteztorului către Isus: "Un stâlp de foc în văzduh te așteaptă peste Iordan Dacă vrei să-l urmezi și să fii botezat, atunci spală-te, căci cine poate atinge focul aprins cu mâinile lui? Tu, care ești tot foc, ai milă de mine În Luca ( : ) și Matei ( : ) găsim și ceva asemănător: "Eu vă botez cu apă; dar vine cel mai tare dintre mine: vă va boteza cu duhul sfânt cu foc" În Luca ( : ) citim: "Am venit să aduc foc * - - un pământ, și cât aș vrea să fie deja aprins Trebuie să fiu botezat cu botez" Legătura botezului cu focul este izbitoare aici Am văzut deja în cultul lui Agni cum "botezul", stropit cu lichid inflamabil, transformă o scânteie într-o flacără mare Dacă Ioan, asemănător esenienilor, i-a botezat pe cei pocăiți în aer liber, atunci mandeenii, a căror legătură cu esenienii este foarte probabilă, au botezat exclusiv în apă curgătoare, de la care au primit numele de "creștinii lui Ioan" Acest obicei este destul de clar legat de faptul că Gibil Zivo, care a fost venerat de către mandaeni ca un salvator, a fost doar o modificare a lui Marduk, iar Marduk, fiind fiul marelui zeu al apei Ea, a întruchipat puterea purificatoare și sfințitoare a lui apă Pe de altă parte, în cultul lui Agni, "ungerea" zeului cu lapte, ulei lichid și soia era un mijloc de întărire a "nou-născutului", ajutând la aprinderea scânteii într-o flacără și nu există nicio îndoială că acest lucru idee s-a reflectat și în înțelegerea botezului, pe care îl găsim în general în cultul anticilor sacramente La botez, cei care s-au alăturat lui Dumnezeu au primit o "strălucire", "iluminare" interioară ) În cultul lui Mithras, actul solemn al botezului a fost însoțit de iluminare strălucitoare Aceasta trebuia să însemne că credincioșii renasc la botez, așa cum "botezul" lui Agni la "nașterea" sa a transformat o scânteie într-un nămol strălucitor care a luminat pământul ascuns în întuneric: "Lumea a fost învăluită, înghițită de întuneric O lumină strălucitoare a strălucit când s-a născut Agni "Departe, departe, Agni își radiază lumina Dezvăluind marea slavă a lumii* ) Vom obține o înțelegere deplină a botezului iordanian când vom traduce ritul botezului în limbajul astrologiei Și într-adevăr Se pare că nu a existat nicio figură istorică care să semene cu Ioan Botezătorul descris în Evanghelie Pe lângă Evanghelie, Ioan este menționat și de Josephus Flavius •") Dar, deși acest loc de la Flavius era deja cunoscut lui Origen, există încă o suspiciune puternică că este o inserție ulterioară a unui scrib creștin ) Descrierea relației dintre Ioan și Isus în Evanghelie nu este lipsită de ambiguități și contradicții, care însă dispar de îndată ce acceptăm presupunerea că sub numele evangheliei Ioan, adică în ebraica veche "iubit de Dumnezeu" , zeul babilonian al apei Oannes (Ea ), cu al cărui botez de cult era asociat și că botezul iordanian al lui Isus a fost o reflectare pământească a unei concepții pur astrale La urma urmei, soarele își începe anual cercul cu un "botez", care apare sub semnul "Peștilor", plutind din "zona apelor" - Eridanus, din Iordanul ceresc, din "râul anului" " (în egiptean jaro sau jero - râu), în care , By - - conform anticilor, soarele era curățat și renaște anual, în care, de aceea, avea să aibă loc inițial botezul mântuitorului lumii De aceea citim în imnul lui Efraim: "Ioan a pășit înainte, s-a rugat "fiului", al cărui chip strălucea cu o lumină extraordinară, iar când Iisus a fost botezat, s-a înălțat în înălțime și lumina lui a strălucit peste lume" În liturghia păstrată sub denumirea de Liturghia Nordului citim: "Eu botez cu apă, dar cel ce vine cu foc și duh, cu duhul care a coborât în formă de porumbel deasupra capului său, are fost deja botezat S-a ridicat din adâncurile apei și lumina lui a strălucit peste lume Conform celei de-a patra evanghelii, Ioan Botezătorul nu a fost o lumină, ci a fost trimis să dea mărturie despre lumina care "luminează pe orice om care vine în lume, prin care a luat ființă lumea și din plinătatea căreia noi toți har primit" * ) Aici legătura dintre mitul Evangheliei cu soarele este dezvăluită cu deplină incontestabilă, iar povestea nașterii lui Ioan ) este o imitație a poveștii zeilor soarelui Isaac **) și Samson *') - Dar însuși Ioan este numit de Iisus în a patra Evanghelie "o lampă care arde și strălucește" * ), iar Ioan, auzind despre succesele lui Hristos, remarcă: "El trebuie să crească, dar eu trebuie să scad" * ) Aceste cuvinte, poate chiar și atunci, se refereau la solstițiul de vară, când soarele, atins cel mai înalt punct al orbitei sale, s-a întors spre iarnă și în fiecare zi își pierdea puterea Ioan trebuia sa se nasca cu sase luni inainte de Iisus' ) De asemenea, indică faptul că, în esență, Isus și Ioan sunt identici, că ei reprezintă două jumătăți diferite ale anului, că amândoi simbolizează soarele ca un luminator în creștere și în scădere, că sunt înrudiți unul cu celălalt, ca Caleb și Iosua, Tammuz și Nergal, etc Ioan este înfățișat în Matei ( , ) ca un bărbat "având o haină din păr de cămilă și o centură de piele în jurul coapselor"' ) Aceasta amintește de apariția profetului Ilie"), cu care Isus însuși l-a comparat pe Ioan, care era printre evrei ) vestitorul lui Mesia, care nu este nimeni altul decât zeul soarelui, transformat ulterior într-un "istoric" persoană; el este de fapt la fel cu grecul Helios, germanul Helias, osetia Ilia În cazuri extreme, se poate presupune că personalitatea lui Ilie (profetul) a fost transferată la acele trăsături care erau inerente zeului solar' ) "Botezul de apă" din Mandaean la solstițiul de iarnă corespunde "botezului de foc" de la solstițiul de vară al babilonienilor' ) Un indiciu al acestei corespondențe se găsește în Evanghelie, și anume în povestea "schimbării la față a lui Hristos pe munte"*), care ocupă în viața pământească a lui Hristos locul care, potrivit concepțiilor babiloniene, "botezul prin foc" ocupă în viața soarelui: după "botezul" lui, lumina cerească, înălțată la cel mai înalt - - puncte ale traseului său anual, începe să se încline și să se apropie de dispariția iernii Pe munte, "hainele Mântuitorului au devenit strălucitoare, foarte albe, ca zăpada, precum văruirea nu poate înălbi pe pământ" Și apoi au apărut Moise și Ilie "Și a apărut un nor", umbrindu-i pe cei trei ucenici pe care Iisus i-a luat cu el pe munte, "și din nor a venit un glas care zicea: "Acesta este fiul meu iubit, ascultă-l!" Ca și în botez, vocea cerească îl proclamă aici pe Hristos, fiul și iubitul lui Dumnezeu, sau mai degrabă, "duhul sfânt" Întrucât duhul sfânt, așa cum s-a spus deja, printre evrei se află o ființă feminină, scena "schimbării la față" capătă caracterul unei repetări a istoriei botezului Toată această poveste a "schimbării la față" a lui Hristos își datorează, evident, apariția dorinței evangheliștilor de a afirma înalta misiune a lui Hristos în fața lui Moise și Ilie, personajele principale ale Vechiului Testament Și aici, în spatele imaginii lui Ilie israelian, se ascunde zeul soarelui Helios, motiv pentru care creștinismul de mai târziu a transformat toate templele lui Zeus sau Helios care se aflau pe vârfurile munților sau dealurilor în capele lui Ilie Moise este nimeni altul decât zeul lunii, Asia Mică Mein, iar în povestea "transfigurării" el apare pentru că în aproape toate miturile umane despre legiuitorul divin, imaginea legiuitorului divin se contopește cu simbolul lunii (Manu printre indieni, Minos printre greci, Men (Min) printre egipteni etc ") Chiar și regele David, conform lui Justin ), a prezis că "Hristos se va naște în fața soarelui și a lunii" Mitul lui Buddha vorbește despre modul în care soarele și luna devin palide și se estompează în fața luminii care emană de la zeul nou-născut, precum și povestea Rigvedei despre nașterea pruncului Agni Astfel, vedem că povestea "schimbării la față" a lui Hristos este doar o variantă a poveștii despre nașterea zeului focului și luminii, povestea care stă la baza întregii povești evanghelice despre nașterea și botezul Mântuitorului, că mitul "transfigurării" se bazează pe ideea "botezului de foc" la care este supus soarele, atins apogeul puterii sale calorice") Reprezentare creștină antică a Cina cea de Taină Sacrificiul de sine al meeeee Ultima cina Asemenea botezului, "cina", mâncarea pâinii sfinte și a vinului, (înlocuită: în unele secte cu apă, avea propria imagine de tunet în vechiul cult al focului Când focul sacru a început să ardă Pe altar, credincioșii s-au așezat la picioarele altarului și, după cum povestește Rigvda, au mâncat "pâine sfântă" făcută din făină și ulei, simbol al hranei solide, și băutura soma, simbolizând hrana lichidă Credincioșii credeau că Agni însuși era prezent invizibil în au mâncat pâine și băutură: în făină, ca căldură solară concentrată, în băutură inspiratoare și inflamatoare soma - ca o esență de foc, dătătoare de viață a naturii Gustarea pâinii și a somei era menită să-i introducă pe credincioși în Agni Gustarea pâinii sfinte și soma, credincioșii s-au simțit transformați în particule de Agni, înălțați deasupra realității plictisitoare obișnuite, înflăcărați de un impuls de apropiere și fraternitate reciprocă, cu o singură inimă și un singur suflet Atunci a izbucnit un imn solemn din inima recunoscătoare și duioasă a credinciosilor: "Puternic Agni! Unii cu putere totul și pe toți Ars pe sfântul altar, adu-ne mântuire, milă Veniți toți, rugați-vă toți Lasă toate inimile să se unească într-una singură O singură dorință le unește pe toate Și un singur gând ne-a unit pe toți aici**, etc *)* - - În timp ce credincioșii mâncau pâine și bea soma de foc pentru a se alătura lui Agni și a se umple de duhul lui, pe altar ardeau în flacără darurile de jertfă aduse de credincioși, constând din aceeași pâine și soma, astfel încât masa era comun pentru Agni și fanii săi Dumnezeu însuși a fost prezent la masă și a luat parte la ea El a mistuit jertfele ce i se făceau, le-a transformat în flăcări și le-a dus sub formă de fum parfumat la cer, unde au fost mâncate de restul zeilor și de însuși părintele ceresc Astfel, Agni nu a fost doar un intermediar între oameni și cer, nu doar un preot, ci și o victimă, deoarece în darurile de jertfă, în pâine și somn, se aflau particule invizibile ale lui Agni însuși Omul a sacrificat pe Dumnezeu; Agni a făcut și un sacrificiu, dar în acest sacrificiu, Dumnezeu nu a fost doar sacrificatorul, ci și victima, nu doar subiectul, ci și obiectul "Hindușii", spune Max Müller, "au avut ideea că focul de pe altar era în același timp subiectul și obiectul sacrificiului Focul a ars jertfa și, prin urmare, era preotul Focul a dus jertfa la cer, prin urmare, a fost un intermediar între Dumnezeu și oameni; dar, la urma urmei, focul însuși era o ființă divină, care era venerată și sacrificată, constând din părți ale unei zeități De aceea Anni a fost subiectul și obiectul sacrificiului De aceea de aici a apărut ideea că Agni se sacrifică singur, iar apoi că Agni se sacrifică, din care au venit legendele de mai târziu despre zeii care se sacrifică ) Jertfa către Dumnezeu este jertfa de sine a lui Dumnezeu, adică jertfa oferită de un om lui Dumnezeu este o jertfă care este oferită și de Dumnezeu, dar jertfa lui Dumnezeu constă în faptul că se jertfește pe sine În Rigvdhi, Agni este numit "Vishvakarmana", adică "tot-creatorul", iar imnul X, îl înfățișează ca pe creatorul universului, care a creat lumea, sacrificându-și propriul trup în acest proces Lumea nu este altceva decât întruparea lui Vishvakarman, care a intrat în lume la crearea ei Pe de altă parte, Purusha, primul om, este, după Rigveda, ființa din al cărei trup a fost creată lumea ) Dar, la urma urmei, Purusha, așa cum știm deja, este un prototip al "fiului omului" mandic-apocaliptic De aici rezultă concluzia că "fiul omului" nu este nimeni altul decât Agni, cea mai asemănătoare zeităților vedice Cu toate acestea, termenul "mesia" într-un anumit sens înseamnă și "om" Și anume, Meshiah (Mesia) evreu este în consonanță cu cuvintele "Meshia" și "Meshian", care desemnau primii muritori dintre mandeiști, strămoșii umanității căzute, care trebuiau să aștepte sosirea unui nou "meshi" - - shia " Evreii nu erau deloc străini tocmai de această înțelegere a cuvântului "Meshiach", deoarece l-au înfățișat sub forma unui "nou Adam" La urma urmei, cuvântul "Adam" însemna în orice caz o persoană ) Prin urmare, mesia, acest "noul Adam", urma să apară ca "primul om" transformat Ideea de reînnoire, pe care întruchiparea simbolică a acestei umanități o va aduce omenirii, a apărut toate în aceeași India În India, a apărut imaginea lui Manu, un descendent al lui Purusha, un rege drept, "primul legiuitor", întemeietorul culturii, care după moartea sa devine conducătorul lumii interlope (Compară cu grecul Minos) Manu, însă, al cărui nume înseamnă din nou "soț", "bărbat" (Manuscha), este reputat a fi fiul lui Agni, în plus, se contopește complet cu el, deoarece în numele Manu (măsura omului) se exprimă cunoașterea, spiritualizare, pe care vechiul unei persoane o îmbina în general cu ideea de viață, foc, spirit ) Astfel, am aflat un alt motiv prin care salvatorul divin a fost reprezentat ca o ființă asemănătoare omului și am înțeles de ce, în ideile sincretismului din Asia Mică, salvatorul nu numai că întruchipează principiul principal al creației, ci și aduce lumii astfel de o mântuire, care se exprimă în jertfa de sine divină mântuitorul ) Jertfa omului către Dumnezeul lui Dumnezeu însuși - aici se realizează cea mai perfectă comuniune între om și Dumnezeu Omul Îl sacrifică pe Dumnezeu, iar Dumnezeu se jertfește pentru oameni, își dă propriul trup pentru a-i salva pe oameni "Lumina" divină se sacrifică Trimis de "tată" sub formă de lumină și căldură pe pământ, sub formă de pâine și vin, pătrunde chiar în interiorul unei persoane și, distrugându-se, urcă în foc de jertfă către "tatăl" divin prezentarea oamenilor la Dumnezeu Deci Agni elimină înstrăinarea dintre Dumnezeu și oameni, arde păcatele oamenilor în propria sa flacără, spiritualizează și luminează pe toți Cu puterea dătătoare de viață a băuturii sale "de foc", el ridică spiritul uman deasupra realității vulgare la sursa primară a ființei și, prin sacrificiul său de sine, oferă oamenilor o viață fericită pe pământ În sacrificiu, deci, există o fuziune, o unire a omului cu Dumnezeu Atunci Dumnezeu este cel care se coboară la oameni, iar omul se urcă la Dumnezeu Aceasta este ideea care este deja clar exprimată în Rigveda, care a fost luată apoi ca bază a "misterului" caracteristic învățăturilor mistice și comunităților religioase din Asia Mică, baza "mesei" sacre, menită să insufle în oamenii au încredere în existența fericită a sufletului în lumea cealaltă și îi împacă cu moartea fizică În același timp, Agni nu este altceva decât acea căldură din corpul uman, care este "sufletul" unei persoane, principiul vieții - - resturi, sursa și cauza mișcării, gândirii, etc Când corpul decedatului se răcește, "lumina ochilor" lui merge la soare, respirația i se risipește în vânt, dar "sufletul" urcă la cer, unde locuiesc "strămoșii", spre împărăția vieții veșnice, lumina veșnică Mai mult decât atât, puterea lui Agni, acest vindecător și vindecător de suflete, este atât de mare încât simpla lui hirotonire poate readuce morții la viață În Vechiul Testament se găsește și ideea împărtășirii sfinte cu pâine și vin Acest fel de mâncare este discutat în cartea Genezei ( , ), care spune cum Melchisedec, regele Salemului, care era preot al Dumnezeului Prea Înalt, i-a adus lui Avraam pâine și vin și l-a binecuvântat cu numele Celui Prea Înalt Pentru "regele lumii" Melchisedec, stăpânul "cetății lumii" - Salem, "regele dreptății", este o zeitate străveche, așa cum reiese din Epistola către Evrei "Melhisedec, fără tată, fără mamă, fără genealogie, neavând nici începutul zilelor, nici sfârșitul vieții, devenind ca fiul lui Dumnezeu, rămâne preot pentru totdeauna" ) - De asemenea, profetul Ieremia vorbește în repetate rânduri despre ofrande sacre constând din plăcinte și vin, din jertfe de noapte "sub formă de tămâie și libații oferite reginei cerului, Lunii și altor ) zeități În același mod, Isaia luptă împotriva celor care pregătesc o masă pentru Gad și dizolvă paharul plin pentru Meni Meni este zeul lunii din Asia Mică Men, identic cu Selena-Mene, zeița lunii din imnurile orfice, care, ca și ea, este o creatură bisexuală, atât rege, cât și regina cerului Evident, zeița lunii a fost "tursată libații" de către toate popoarele din Asia Mică Ca zeu lunar înrudit cu Meni, în al cărui cult masa sacră a jucat în același mod un rol major, Agni apare în Vede sub numele de Manu, Manus sau Soma, tot sub forma unei creaturi androgine, care amintește viu de Acel "prim om" (Adam Kadmon), care, conform învățăturilor lui Philon, Cabala rabinică, precum și gnosticii, avea două fețe și "o natură masculin-feminină, până când Dumnezeu a separat bărbatul de femeie" ) Astfel, trebuie considerat același cult al focului ca bază a mesei sacre în Asia Mică Un fel de masă sacră este descrisă în cartea a treia a lui Moise ( , - ) în legătură cu jertfa așa-zisului "pâine de ofertă" "În fiecare zi de Sabat, douăsprezece pâini de la copiii lui Israel trebuie să fie puse pe o masă curată înaintea Domnului Ele vor fi ale lui Aaron și ale fiilor săi, care le vor mânca în locul sfânt; aceasta este legea eternă Se dovedește că acest rit trebuia săvârșit sub forma unei mese de doisprezece preoți sub președinția marelui preot ca vicerege - - Aharov, iar Robertson o consideră pe bună dreptate; o masă, ca prototip al "Cinei celei de Taină" creștină a lui Isus și a celor doisprezece apostoli ai săi La urma urmei, Aaron este gardianul Chivotului Legământului israelian, simbol și expresie vizibilă a uniunii dintre Dumnezeu și om, unul dintre cele mai izbitoare prototipuri ale Vechiului Testament ale lui Mesia Și dacă jertfa de sine a lui Mesia a fost o reflectare a jertfei de sine a lui Aaron, atunci, desigur, în istoria mântuitorului creștin, un rit esențial din cultul lui Aaron, masa sacră, nu ar trebui în niciun caz să lipsească După cum este cunoscut și Iosua, Isus din Vechiul Testament, care era de fapt zeul efraimist al soarelui și al fertilității, s-a înconjurat de asistenți, câte unul din fiecare seminție, la trecerea Iordanului, iar după ce a tăiat împrejur pe toți evreii, a aranjat un sacru Masa de Paste pe malul celalalt De aici, poate, ar trebui să tragem concluzia că mâncarea "mielului de Paște" este legată de numele Iosua în mintea evreilor ) În orice caz, masa sacră a devenit foarte târziu punctul central al cultului creștin, jucând la început un rol central în cultul acelor secte din care a crescut creștinismul Masa sacră a fost, poate, germenul din care, în legătură cu ideea morții și învierii Mântuitorului, tocmai a crescut viziunea creștină asupra lumii La fel ca în cultul vedic al lui Agni, sacrificiile făcute de oameni lui Dumnezeu se transformă într-un "sacrificiu al lui Dumnezeu", în sensul obiectiv și subiectiv al acestei expresii, așa cum hindușii credincioși, mâncând darurile de jertfă, căutau să se alăture Dumnezeu, la fel, creștinul credincios mănâncă sub forma pâinii, trupul lui Dumnezeu, și sub forma vinului, sângele Domnului, pentru a se împărtăși cu Domnul și a deveni Dumnezeu însuși Evangheliștii însă și-au adaptat povestea în așa fel încât "Cina cea de Taină" a coincis cu sărbătoarea Paștilor, căci inițial în sărbătoarea Paștilor era măcelărit lui Dumnezeu un om, care, ca întâi născut, ca cea mai vrednică jertfă , l-a personificat pe Dumnezeu sacrificându-se Masa sacră era un rit extrem de comun în întreaga lume antică Ea a jucat un rol extrem de semnificativ în cultul învățăturilor mistice și peste tot era strâns legată de ideea "un salvator care își dă viața pentru lume, pentru umanitate" Mitra, de exemplu, a trebuit să marcheze și sfârșitul luptei sale cu spiritele rele organizând o masă sacră, ai cărei participanți trebuia să fie Helios și alți asociați ai Mitrei în munca sa mare și dificilă Prin urmare, cei inițiați în tainele lui Mithra au sărbătorit acest eveniment cu o masă comună, prin care credincioșii căutau să se unească cu Dumnezeu Mithra înviat, Saoshiant sau Sossiosh, amintește puternic de numele Saos (Saon sau Samoi), fiul lui Zeus sau Ger - - mizerie și nimfe Lui i se atribuie fundamentul misterelor samotracice, dar el pare a fi identic cu miticul Saba, de la care sabinii și-au luat numele; el, conform legendei, a dat omenirii vin și a fondat cultura italiană ) Numele Saba dezvăluie în el un "sacrificial (în sanscrită Savana - sacrificiu), el este versiunea vestică a Aliya indiană, zeul "sacrificial" care dădea oamenilor o băutură de soma, la fel ca Dionysos, care avea epitetul sau porecla Saes sau Saotes, care a vărsat sub formă de vinovăție a sângelui său pentru omenire, a avut prototipul său în fața Agni vedic Saos este înrudit cu Yazios (Yazion), fiul și iubitul lui Demeter sau al Afroditei (Maya) și cu Zeus sau "fierarul divin" Hephaestus (Tva-shtara) Așa cum Saos a fost fondatorul cultului Kabiri, Yazios a fost considerat fondatorul cultului lui Demeter din Samotracia și a fuzionat cu Hermes-Kadmus (ar trebui să-l amintim pe Adam Kadmon în învățăturile Cabalei sau ale gnosticilor, asociate cu ideea lui Agni-Manu și Isus), cu preotul ceresc ( Kadmilos - slujitorul lui Dumnezeu) al religiei samotracice Numele Yazios provine, potrivit lui Usener, de la cuvântul grecesc iasthein - a vindeca, a vindeca, prin urmare, înseamnă "vindecător" Tocmai "vindecătorul" a fost Iason, această varietate a grecului Asclepius, sfântul patron al doctorilor, care era venerat ca un turnător de demoni, un vindecător divin în toată Asia Mică ) și Grecia Astfel, cuvântul "Yazios" nu este altceva decât forma greacă a numelui ebraic Iosua (Isus) Și așa cum Iosua trece Iordanul cu ajutoarele săi și sărbătorește Paștele (sărbătoarea mielului) de cealaltă parte; la fel cum Iisus, vindecătorul divin și făcătorul de minuni, trece cu cei doisprezece apostoli ai săi prin Galileea (Galil - cerc, în ebraică) pentru a veni la Ierusalim și a mânca mielul de Paște cu ucenicii săi - la fel, Iason pornește împreună cu doisprezece tovarăși să ia lâna a mielului Colchis Și așa cum Iason își întoarce fericit însoțitorii după numeroase pericole și aventuri în patria lor dorită, Iosua conduce în siguranță poporul lui Israel către țara promisă, "unde curge mierea și laptele", iar Isus Hristos le arată discipolilor săi calea către adevărata lor patrie , la "împărăția cerurilor", la țara "părinților", de unde vin sufletele pe pământ, Dar unde se întorc iar după ce și-au terminat calea vieții Există vreun rău în a ne îndoi că în toate cazurile pe care le-am citat avem de-a face cu același mit, cu mitul vindecătorului solar și al binefăcătorului popular, extrem de răspândit printre popoarele antichității, asociat cu trecerea soarelui prin semnele zodiacului Observăm aici consonanța numelor (Yazios, Jason, Joshua, Isus - să ne amintim de Keta- - - ti Vishnu Yezuda), care a păstrat particula "Eeyore" de la numele "Iao" (Yahweh), de la care provine "Iosua" Potrivit lui Mowers, "Iao" înseamnă "creatorul vieții", zeul vieții, al fertilității și al vindecării Dar, până la urmă, "Iao" sau "Iehu" era printre greci numele secret al lui Dionysos, care era același vindecător rătăcitor și salvator al lumii ca și Vishnu Jezuda (Krishna), Iosua sau Isus ) Cultele tuturor acestor vindecători și salvatori rătăcitori aveau în centrul lor o masă sfântă, în timpul căreia credincioșii primeau de la Dumnezeu "pâinea vieții" și "poharul" vindecării trupești și spirituale Imagine astrală a soarelui la intersecția în formă de cruce a ecuatorului și ecliptica în epoca Berbecului (când soarele a apărut în constelația Berbec în ziua solstițiului de primăvară) Botezul zeului-salvator egiptean Horus conform imaginilor egiptene antice Simbolismul lui mesia: mielul și crucea Știm despre o serie de rânduri de vorbire și imagini din Noul Testament că acestea au fost extrase din vistieria comună a sectelor mistice orientale, în primul rând din mandaeism și mitraism "Piatră", "apă", "pâine", "carte", "lumina vieții" *)> "moartea a doua", "ciorchine de struguri", "păstor bun", etc - toate acestea sunt în întregime imagini pe care Rigveda sunt deja parțial cunoscute, fiind acolo strâns legate de conceptul de zeul păstor al focului, al vieții, care, la fel ca Evanghelia Iisus, este caracterizat de Rigveda drept "un păstor care nu pierde nici măcar o oaie din turma încredințată el" ) Pentru Pushan, despre care vorbește imnul corespunzător, este o modificare a lui Agni În simbolismul creștin antic, observăm o coincidență atât de izbitoare cu ideile indiene, încât cu greu poate fi considerată întâmplătoare Astfel, de exemplu, "calul, iepurele și păunul", care au jucat un rol foarte important în simbolismul catacombelor, provin, fără îndoială, din India, unde au fost strâns asociate cu ideea lui Agni "Peștele" se găsește deja și în cultul focului, unde pare să-l simbolizeze pe Agni plutind în oceanul ceresc ) În unele imnuri ale Rigvedei, Agni este numit "taur" sau "vițel" A fost la început pur simbol naturalist • "Taurul" era întruchiparea "puterii lui Dumnezeu", iar zeul focului și al soarelui s-au contopit în această imagine cu zeul lunii, luna, ale cărei margini erau reprezentate de coarnele unui vițel Mai târziu, însă, imaginea vițelului s-a dovedit a fi o imagine reprimată a berbecului Și așa cum "steagul fumuriu" al lui Agni era deja menționat în Rig Veda, el era de obicei înfățișat cu un steag în mâini, însoțit de un berbec, sau cu un steag pe care este înfățișat acest berbec, așa cum a fost înfățișat Hristos ca un miel cu steag purtând imaginea unei cruci Prin î Hr X soarele, acest Agni ceresc, care până atunci stătea în timpul solstițiului de primăvară în constelație - - Taurul s-a mutat în constelația Berbec Prin urmare, el însuși, potrivit astrologilor, s-a transformat într-un berbec ) Dacă până atunci a marcat sosirea primăverii și a eliberat pământul de îmbrățișarea iernii sub formă de vițel, acum a făcut la fel sub formă de berbec, devenit simbolul lui Dumnezeu și jertfa ispășitoare Printre perși, constelația Berbec avea un nume care înseamnă și miel Chiar și atunci, mielul a mijlocit în unele culte de jertfă ale berbecului, de exemplu, printre evrei, care obișnuiau să înjunghie mielul la sărbătoarea Paștelui Zeul egiptean al soarelui Ammon-Ra sub forma unui berbec înaripat Acum devine clar de ce Apocalipsa lui Ioan, care nu este de origine creștină și probabil se referă la cultul precreștin al lui Isus, înfățișează un miel mistic cu șapte coarne sau raze, amintind de ideea mai veche a unui berbec ) Al cincilea capitol din Apocalipsa descrie mielul ca jertfa divină a ispășirii "Nimeni nu a putut, nici în cer, nici pe pământ, nici sub pământ, să deschidă cartea cu șapte peceți, pe care o ține în mâna dreaptă cel care șade pe tron și în care este scrisă soarta lumii, ci iată, un miel a venit și a făcut-o Și iată, am văzut: în mijlocul tronului și a celor patru făpturi vii și în mijlocul bătrânilor, stătea un miel, ca înjunghiat, având șapte coarne și șapte ochi, care sunt cele șapte duhuri ale lui Dumnezeu trimise afară în tot pământul Și când a luat cartea, patru animale și douăzeci și patru de bătrâni au căzut înaintea mielului, fiecare având o harpă și cupe de aur pline cu tămâie, care sunt rugăciunile sfinților Și cântă o melodie nouă -s'- spunând: "Vrednic ești să sculptezi o carte și să-i deschizi pecețile; căci ai fost ucis și ne-ai răscumpărat lui Dumnezeu cu sângele tău din orice neam și din orice limbă, din orice popor și din orice neam Și ne-a făcut împărați și preoți pentru Dumnezeul nostru și vom împărăți pe pământ" Această scenă amintește de sacrificiul de sine al lui Agni în mijlocul zeilor, Reprezentare egipteană antică a alergării soarelui Amon sub forma a doi berbeci preoți și animale de sacrificiu, precum și îndumnezeirea acesteia Așa cum sacrificarea mielului din Apocalipsa indică intrarea soarelui în constelația Berbec, intrarea care marchează victoria luminii asupra întunericului iernii și începutul unei noi vieți, la fel a apărut și sacrificarea mistică a vițelului și a mielului în cultele Mandaeane, în special în cultul lui Attis și Mithras , un semn de mântuire și de viață nouă, la care victima era de obicei înjunghiată în picioare și sângele care țâșnea din victimă într-o cheie era recunoscut - - cel mai bun demachiant În orice caz, "mielul" joacă în Apocalipsa rolul focului ceresc, luminând lumea, așa cum se vede din cele spuse despre "Ierusalimul ceresc": "Orașul nu are nevoie nici de soare, nici de lună pentru iluminarea sa ; căci slava lui Dumnezeu l-a luminat, iar candela lui este un miel În secolul I, biserica creştină avea şi o ceremonie de măcel solemn pe altarul unui miel, al cărui sânge era strâns într-un vas ) Iar compararea lui Hristos cu "lumina" a fost un dispozitiv simbolic favorit printre primii creștini Este folosită cel mai des în Evanghelia după Ioan Ca și în cultul vedic al lui Agni, "cuvântul" creator primordial al lui Dumnezeu, viața și lumina sunt identificate aici cu Hristos, care este numit "lumina lumii", care a apărut ca "mielul lui Dumnezeu", purtând păcatele a lumii ), eliberează pământul de stăpânirea întunericului Într-adevăr, cuvântul latin agnus (miel) exprimă destul de clar legătura acestui simbol cu vechiul cult al focului, deoarece în felul său Zeul soarelui Re-Kharakhte cu cap de berbec în barca sa (Relieful Egiptului Antic) rădăcina "agnus" este asemănătoare cu cuvintele ignis (sanscrită - igni), adică în latină un foc purificator, yagna, adică un sacrificiu, precum și cu cuvintele grecești hagnos, pur, sfințit și hagnistes, un mântuitor În acest sens, agnus dei (mielul lui Dumnezeu), așa cum este de obicei numit Hristos, nu înseamnă nimic altceva, de fapt, ca Agni deus, Agni zeul în traducere latină Într-adevăr, în India, la sărbătoarea echinocțiului de primăvară, un berbec (miel) a fost ars solemn ca personificare a lui Agni Răscumpărătorul, iar "răstignirea" lui Hristos, așa cum se va arăta mai târziu, nu a fost altceva decât o ardere simbolică a mielului, care prin moartea lui ispășește toate păcatele omenirii "În ambele cazuri, găsim legătura dintre simbolul religios cu "mielul" zodiacal, cu constelația Berbec, în care soarele intră în momentul echinocțiului de primăvară și, conform concepțiilor astrologice, soarele însuși s-a transformat în un "berbec" sau "miel" Intrarea soarelui în constelația Berbec a marcat victoria luminii (Agni) asupra întunericului iernii, învierea întregii naturi, începutul unei noi vieți Mitul despre Hristos T I - - Întregul proces cosmic maiestuos a fost reflectat în ritul pământesc al tăierii mielului de jertfă În timpul primului secol de-a lungul râului X "mielul" în legătură cu "lumina" și "focul" era un simbol creștin preferat Dacă romanii păgâni foloseau bile speciale ca amulete, atunci creștinii și-au făcut amulete sub formă de "mieli" de ceară din rămășițele lumânărilor de Paște Acestui agnus dei, creștinii i-au atribuit o putere miraculoasă, protejând locuințele de fulgere și foc Motivul "mielului cu cruce" a fost, de asemenea, foarte frecvent în arta creștină veche și se găsește foarte des în tot felul de decorațiuni pe sarcofage și diverse obiecte de uz casnic În același timp, crucea este așezată fie pe capul mielului, fie pe umăr, fie în lateral, în timp ce capul mielului este înconjurat de o strălucire care indică natura divină ("lumina lumii") a mielului Cu toate acestea, strălucirea (nimbul) este un simbol pur indian, iar acest lucru ne permite să credem că însuși mielul cu aureolă este împrumutat din sfera simbolurilor și ideilor religioase indiene În vremuri ulterioare, există deja imagini cu un miel înconjurat de strălucire și bătut în cuie pe o cruce Acest lucru indică deja în mod clar moartea mântuitorului pe cruce, că crucea a fost piesa de tăiere sacrificială a zeului ucigaș Este, totuși, stabilit că creștinii, tocmai de la începutul erei creștine, au considerat crucea ca fiind instrumentul prin care Hristos a fost omorât? În lumea creștină, a fost întotdeauna considerat un adevăr universal recunoscut că Hristos "a murit pe cruce", iar crucea trebuia să aibă forma pe care o întâlnim în picturile artiștilor, adică forma unei cruci latine, în care bara orizontală transversală este mai scurtă decât cea verticală Pe ce se bazează însă această opinie? Evangheliștii înșiși nu dau instrucțiuni în această chestiune Evreii au desemnat instrumentul pe care îl serveau pentru execuție cu cuvântul "copac" Sub aceeași denumire, apare și în traducerea greacă a Vechiului Testament, unde instrumentul de execuție este numit chyon - "copac" Aceeași * expresie pentru instrumentul de execuție pe care o întâlnim în Evanghelie Adevărat, aici se folosește de obicei expresia stauros, adică țăruș, stâlp, dar stauros este echivalent cu cuvântul xyop Traducerea latină a ambelor expresii este cuvântul stach Sub acest cuvânt, romanii au înțeles în general orice instrument de execuție, fără să se gândească la el că poate exista vreun alt instrument de executare decât ţăruşul sau stâlpul (patibulum, stipes), de care, după cum mărturiseşte Livie, ), cei condamnaţi la moarte erau de obicei legaţi cu frânghii sau lanţuri Nu găsim nicăieri niciun indiciu că în Palestina metoda de execuție a fost diferită De asemenea, evreii obișnuiau să-i spânzureze pe cei condamnați la moarte de un stâlp sau de un copac, forțându-l pe infractor să - - sa moara de caldura, foame, sete si de necroza inevitabila a muschilor "A pironi pe cruce" (stauroun, affligere cruci) nu însemna "a răstigni" în sensul nostru al cuvântului, ci "a chinui", "chinui", a atârna de stâlp sau copac și perforarea mâinilor și picioare cu cuie a fost pe vremea aceea, "când, parcă, a avut loc execuția lui Hristos, ceva cu totul neobișnuit, dacă ar putea avea loc Expresiile prospassaleuein și proseloun, găsite în textul grecesc al Evangheliei, însemnau de obicei "atașa", "atârnă pe un cui", dar în niciun caz "cuie" în sensul literal al cuvântului Nu există nici cel mai mic motiv să presupunem că vechea tradiție creștină a făcut vreo excepție pentru Hristos de la obiceiul stabilit în descrierea execuției sale Singurul loc din Evanghelie care vorbește despre "rănile cuielor" ale lui Hristos este Ioan : , care este complet mai târziu decât restul evangheliilor Tot acest loc, de altfel, nu este, ca multe alte lucruri din amintita evanghelie, nimic altceva decât o subliniere hiperbolica a anumitor momente ale povestirii originare despre suferințele lui Hristos, și anume povestea lui Luca, care a servit drept bază pentru cea de-a patra Evanghelie, și unde se spune ( , ) nu despre "răni ale unghiilor", ci pur și simplu despre "mâini și picioare", pe care, în mod firesc, puteau fi urme de la frânghiile cu care condamnatul era atașat de un stâlp sau copac Astfel, ideea că Hristos a fost "pironit" pe cruce nu putea fi în niciun caz punctul de vedere predominant printre creștinii din vechime Ambrozie, de exemplu, vorbește despre "sforile" crucii, despre "legăturile patimilor" ) (usque ad cruciș laqueos ac retia passionis), dar nu știe nimic despre "cuie" Dacă considerăm că "răstignirea" lui Hristos corespunde spânzurării lui Osiris, Attis etc , ideea zeilor spânzurați și sugrumați din Asia Mică a dat naștere concepției creștine despre moartea lui Hristos , dacă ne amintim, în plus, că Haman, acest prototip al lui Hristos, figurat printre evrei de sărbătoarea Purim ), a fost supus și el agățat de un copac sau de un stâlp, ni se va părea de două ori incredibil că ideea noastră modernă a crucificării lui Isus ar corespunde ideii vechilor creștini despre moartea mântuitorului Chiar dacă nu aveam o idee directă despre spânzurarea zeilor Asiei Mici, mai avem imagini care înfățișează moartea lui Marsyas, pe care Apollo l-a atârnat cu mâinile de un copac ) Dar Marsyas, inventatorul flautului, prieten și însoțitor al lui Cybele în căutarea ei pentru Attis, este nimeni altul decât Attis însuși, sau cel puțin o zeitate înrudită cu el De aici putem concluziona că fie Attis însuși a fost spânzurat, conform fanilor săi, fie persoana care l-a personificat pe Dumnezeu în cultul lui Attis, s-a răsfățat * - - moarte prin spânzurare Dar exact așa ar fi trebuit să fie prezentată inițial moartea mesia evreu Nu e de mirare că păgânii îl numeau în batjocură pe noul zeu "spânzuratul" sau spânzurătoarea Cum a venit însă ideea că Hristos nu a murit pe spânzurătoarea obișnuită sau pe un stâlp, ci pe cruce? A apărut din îmbinarea a două idei diferite care existau anterior separat, dar au fost exprimate prin același cuvânt pentru "copac", xylon, lignum, arbor Pe de o parte, acest cuvânt însemna, după cum știm deja, un stâlp sau spânzurătoare pentru executarea infractorilor Pe de altă parte, acest cuvânt a fost interpretat în sensul "pomului vieții", care, conform ideilor Vechiului Testament, stătea în paradis Potrivit Apocalipsei, acesta trebuia să ofere hrană sfinților din lumea nouă care va veni ) Același "pom al vieții" era venerat de creștini sub forma unei cruci mistice, ca garanție a propriei mântuiri În toate uniunile religioase private și sectele mistice ale antichității, inițiații purtau semne convenționale speciale sub formă de amulete din lemn, bronz sau argint, purtate la gât sau ascunse sub haine, sau sub formă de modele țesute pe haine, sau în forma unui tatuaj pe frunte, piept, mâini etc Cel mai comun semn a fost crucea, care, datorită asemănării sale cu una dintre literele alfabetului fenician, a fost desemnată cu numele acestei litere "tau" " Sensul mistic sau religios al crucii datează din vremurile unei antichități profunde Din vremuri imemoriale, crucea a fost folosită în cultul zeilor egipteni, în special Isis și Horus, s-a întâlnit și printre asirieni, perși, etc unele zeități Potrivit unor cercetători, crucea era doar semnul că israeliții, la ordinul lui Iahve, trebuiau să picteze cu sângele unui miel pe ușile locuințelor lor, pentru ca îngerul morții să treacă de evrei; crucea, conform Isaia ) și Ezechiel ), trebuia să servească drept un semn care îi deosebește pe evlavioșii israeliți de restul masei de oameni pe care Iehova urma să-i extermine Când amaleciții au început să-i învingă pe israeliți, Moise, cu ajutorul lui Aaron și Hur, și-a ținut mâinile întinse în sus sub forma unei cruci mistice, care a dat israeliților biruință asupra inamicului ) Printre alte popoare ale antichității, printre greci, traci, druizi galici etc , "tau" a primit și un sens religios și mistic Poate fi văzut ca un atribut divin în imaginile diverșilor zei și eroi - Apollo, Dionysus, Demeter, Diana (fenician Astarte) Se găsește pe nenumărate monede grecești, romane, egiptene, feniciene, vaze, decorațiuni etc În Alexandria, creștinii au găsit - - o cruce pusă în piatră în timpul distrugerii templului lui Serapis în anul În templu se afla o uriașă figură a unui zeu, iar Serapis însuși, întinzându-și brațele, parcă într-un efort de a îmbrățișa întregul univers, arăta ca un cruce La Roma, Fecioarele Vestale purtau o cruce legată la gât Mai mult, crucea a servit drept podoabă pe armele soldaților romani, pe steagul cavaleriei, bineînțeles, cu mult înainte ca Constantin, inspirat de celebra "viziune", să declare crucea sub forma "monogramei lui Hristos" drept insigna militară oficială în armata sa ) În nord întâlnim aceeași cruce, fie sub formă de cârlig (svastică), apoi sub formă de cruce cu cinci colțuri, apoi sub formă de ciocan al lui Thor pe diverse obiecte de uz casnic, pe amulete, pe arme, pe pietre cu rune etc Și dacă păgânii, așa cum afirmă Snorr, la ora morții și-au sculptat semne pe trupul lor cu o suliță, atunci acestea erau aceleași semne despre care tocmai am vorbit Aceasta însemna că muribundul se sacrifică, se dedică lui Dumnezeu ) Diverse imagini creștine antice ale crucii Cele două cruci extreme din dreapta au un disc solar în centru Că crucea nu este altceva decât un simbol solar devine clar atunci când avem o combinație de o cruce echilaterală simplă cu o cruce oblică sau o perpendiculară conectată cu două linii care se intersectează În această formă, crucea, ca simbol al soarelui strălucitor, se găsește pe foarte multe monede și imagini, a căror legătură cu cultul soarelui este absolut indubitabilă, cum ar fi, de exemplu, pe monedele egiptene Ptolomiev, Augustus, etc Aici simbolul solar a apărut ca urmare a fuziunii dintre anticul de mai târziu cultul soarelui cu cultul împăraților și regilor Mai populară, însă, este o cruce obișnuită, fie sub forma unei cruci grecești cu capete egale, fie sub forma unei cruci cu o linie verticală alungită (latina), fie sub forma unei cruci oblice a Sfântului Andrei, sau sub forma literei grecești tau, sau sub forma așa-numitei "oglinzile lui Venus", unde cercul denotă destul de clar soarele, fie sub forma unei cruci cu svastică cu cârlig, fie sub forma unei cruci cu mâner ("cheia Nilului") etc De la fuziunea Nilului cheie cu cruce oblică, a fost obținută celebra "monogramă a lui Hristos" Legenda susține că această cruce a fost pusă în uz de Constantin după faimoasa "viziune", iar scriitorii creștini, în special cei catolici, încearcă în toate modurile posibile, contrar faptelor, să păstreze o astfel de versiune a originii " monogramă" Cu toate acestea, această formă a crucii este clar - - origine precreștină Prototipul ei, "vechea cruce bactriană" (Labarum), se găsește pe monedele regelui bactrian Hippostratus ( î Hr ), egiptenii Ptolemei, Mithridates, pe tetradrahmele attice etc ) După o mulțime de cercetări minuțioase, în special de către oamenii de știință francezi, cu privire la originea crucii, nu există nicio îndoială că în cruce avem un simbol al esenței creatoare a naturii, un simbol al învierii și al lichidului nou, un gaj al harul divin pe pământ și fericirea veșnică în "viața secolului următor" Ca un astfel de simbol, crucea se găsește și pe mormintele și monumentele păgâne, care mai devreme, Celebra "monogramă a lui Hristos"* găsită pe monedele împăratului Anthimius datând din epoca precreștină datorită prezenței crucii pe ei, erau adesea confundați cu creștini Folosirea crucii în sacramentele și cultele diferitelor învățături mistice se explică tocmai prin faptul că în centrul cultelor mistice se afla ideea învierii sau renașterii zeului salvator Este destul de de înțeles, desigur, cât de enervantă și neplăcută a fost această descoperire, făcută de primii creștini S-a dovedit că acele semne convenționale pe care creștinii le considerau inerente doar bisericii lor erau folosite și de către păgâni Tertulian m) nu a avut de ales decât să explice acest fenomen prin faptul că demonii răi îi determină pe păgâni să imite obiceiurile creștine De fapt, crucea este mult mai veche Creştinism A fost asociat cu cultul vechilor zei ai vieții, personificând nașterea, înflorirea și moartea, zeii soarelui și fertilitatea, moartea și învierea În calitate de suflete ale zeităților morți și înviate, acești zei au intrat în misterele pioaselor frății mistice din antichitate Cu toate acestea, în religiile naturale ale antichității, ideea de "suflet" a fost întotdeauna asociată cu ideea de "căldură", motiv pentru care soarele era zeitatea supremă, deoarece el, ca sursă primară de lumină și căldura, a fost reprezentată ca "sufletul" vizibil al lumii Crucea, simbolul soarelui și al vieții, în forma sa cea mai simplă, nu are vreo legătură cu imaginea originară a focului, acest "principiu fundamental" al oricărui cult religios? Se poate, desigur, să aibă opinii diferite cu privire la ceea ce înseamnă fiecare formă individuală a crucii Potrivit lui Burnouf și Schliemann, de exemplu, svastica însemna "leagănul focului", adică acel suport cruciform din lemn din care în antichitate se extragea focul prin foraj chiar în locul în care ambele blocuri de lemn se intersectează, în timp ce, prin distribuție În viziunea actuală, svastica simbolizează pur și simplu mișcarea de rotație în a face foc, pe care se bazează și - - valoare ca simbol al cercului solar Otar consideră crucea greacă sub forma unui tau, un băț de foraj (pramanta), cu care preoții vedici făceau foc Forma crucii a apărut, poate pentru că grecii au împrumutat litera "tau" din alfabetul fenician Cu toate acestea, a devenit absolut sigur, după numeroase studii pe această temă, că crucea avea cea mai strânsă legătură cu cultul focului, că ambele intersectându-se Reprezentare creștină medievală a Fecioarei Maria purtând copilul Hristos (Această imagine, izbitor de fidelă simbolismului indian al focului, este pictată pe fereastra unei biserici din Jouy (departamentul Marne din Franța) O imagine veche indiană a Fecioarei Maya cu o svastică, un simbol al focului (Găsit în Asia Mică, în Hissarlik) liniile sale indică bețe de lemn (agai), care în antichitate serveau la aprinderea focului "Acest lucru, de altfel, este confirmat de faptul că Fecioarele Vestale, preotesele romane de foc, au folosit crucea ca simbol sacru Așa se explică folosirea pe scară largă a crucii, care a avut o semnificație religioasă în rândul popoarelor din antichitate, nu numai în Europa, ci și în Asia, la indieni și chinezi, în America, la mexicani și incași, cu mult înainte de apariție a europenilor Devine evidentă legătura acestui simbol cu rangul și demnitatea preoțească sau regală, precum și cu cultul zeilor fertilității și vegetației Toate acestea zeii erau personificarea căldurii dătătoare de viață, toți sunt înrudiți în originea lor, dacă nu descind direct din acea divinitate primară, cea mai veche modificare a cărei modificare ne este cunoscută sub numele de Agni vedic, ai cărui preoți dintre toate popoarele şi a obţinut în orice moment o mare influenţă şi putere ) Julius Maternus era, deci, în drept să-l considere pe Mithra, ai cărui închinători purtau pe frunte semnul crucii, vechiul zeu al focului ) Dar dacă crucea este un simbol al focului, adică zeu intermediar, legând raiul cu pământul, este clar de ce Platon în dialogul său Timeu înfățișează sufletul lumii prosternat sub forma unui X, cruce oblică, între cer și pământ ) Nu este de mirare, desigur, că creștinii secolului I au văzut o invenție diabolică în învățătura lui Platon despre "sufletul lumii", care are o esență dublă, creată din substanță spirituală și materială, în această învățătură, atât de asemănătoare ale lor, iar Iustin, "cea mai proastă dintre biserica părinților" (Robertson), a mers atât de departe încât a spus că Platon a împrumutat, se presupune, doctrina sa despre "sufletul lumii", precum și ideea unui foc mondial, o catastrofă mondială, de la Moise ) În Vechiul Testament întâlnim și crucea ca semn distinctiv al evlavioșilor israeliți și simbol magic Crucea are același sens în Noul Testament În Apocalipsa lui Ioan, el apare ca "pecetea" (sfragis) al "zeului viu" care va distinge pe cei aleși de omenirea păcătoasă în momentul judecății finale Apocalipsa spune că "sigiliul lui Dumnezeu" va fi pe frunțile locuitorilor "Ierusalimului ceresc" ) Iar scrisorile către Galateni și Efeseni vorbesc despre creștinii credincioși ca "pecetluiți cu duhul sfânt promis", ca "purtand plăgile Domnului Isus pe trupurile lor" Sub forma tau grecești, crucea a fost deosebit de populară printre creștinii egipteni în secolul I d Hr Unii cercetători cred că a fost inițial un simbol al lui Adonis sau Tammuz Întrucât expresiile: "copac", xylon, stauros, lignum, crux aveau un sens ambiguu, desemnând un instrument de execuție sau "pecetea harului", apoi, treptat, ambele sensuri s-au contopit într-una singură în mintea credincioșilor ) Această contopire a fost facilitată de faptul că noțiunea Vechiului Testament, împreună cu "pomul vieții", a pus "pomul cunoașterii binelui și răului", care a transformat pentru Adam și întreaga omenire într-un "pom al morții" și ar putea fi comparat cu "pomul morții lui Isus" Întâlnim, de asemenea, o formă particulară a crucii în mitologia babiloniană și asiriană, care este familiarizată cu conceptul de "pom al miracolelor", un simbol al vieții Perșii aveau o idee înrudită despre "arborele Gaoma", așa cum mitologia hindusă cunoaște "arborele Bodgi", sub care Sakiamuni, prin scufundare profundă în sine, s-a transformat într-un Buddha Toţi aceşti "copaci" sunt o stilizare a crucii cu multe vârfuri' ) - Același cuvânt huiop, vers, desemna așadar atât un instrument de execuție, cât și un simbol al harului Hristos însuși era "pomul vieții", un prototip al acelui copac miraculos care mângâia ochii primilor oameni din paradis, care a fost chemat în viața viitoare să hrănească sfinții și binecuvântați, care mai târziu a fost simbolizat de crucea mistică Mai târziu, "pomul vieții", "pecetea lui Hristos" (to semeion tou staurou, signum cruciș) s-a transformat într-o "cruce", pe care, parcă, Hristos a fost răstignit, și invers, un "pom" pe care, parcă, Hristos a murit, s-a transformat într-o "cruce", într-un simbol mistic Deja păgânii considerau copacul, de care, parcă, erau atârnați zeii lor, ca un simbol al vieții și al fertilității Egiptenii, de exemplu, aveau un obicei anual de a planta un copac în timpul festivalului lui Osiris sub forma unui trunchi cu patru bare orizontale, pe care era uneori desenată o imagine brută a zeului Același lucru- O imagine a lui Hristos cu o cruce în mână, datând din secolul al V-lea al erei creștine, găsită pe mormântul lui Gallia Ilicidia din Ravenna (Italia) O imagine creștină veche a lui Hristos în fața unei cruci cu un cap înconjurat de un disc solar (Se referă la secolul IV) elan cu pin Attis, cu care era asociată ideea că semințele sale serveau drept hrană oamenilor din vechime, că din ele se făcea o băutură îmbătătoare (soma) ) Îmi amintesc și de obiceiul german de a planta un Maypole, care era un simbol al primăverii și al întregii naturi renaște Și printre creștini, crucea nu a fost inițial un instrument pentru executarea lui Hristos, ci un "pom al vieții", un simbol al renașterii și al mântuirii Dar întrucât atât instrumentul execuției lui Hristos, cât și crucea, ca simbol al mântuirii, au fost exprimate prin același cuvânt, această dualitate în sensul cuvântului "copac", xyop etc , a condus la faptul că ambele sensuri ale cuvântul s-a contopit într-unul singur: instrumentul de executare a lui Hristos transformat într-o cruce, iar crucea într-un instrument de executare a lui Hristos Iustin, în dialogul său cu evreul Trifon, relatează că evreii aveau obiceiul de a străpunge mielul în sus și în jos cu sulițe înfipte în bara transversală, la care - - picioarele din față ale mielului erau atașate, astfel încât ambele sulițe reprezentau o cruce Acesta, desigur, a fost printre evrei nu un simbol al execuției, ci un simbol al unității cu Iahve, sursa vieții noi și a renașterii Acest obicei, desigur, a servit creștinilor care își comparau Hristosul cu mielul pascal al evreilor, motiv pentru a transforma crucea într-un instrument de executare a lui Dumnezeu, mai ales că frigienii, după cum relatează Julius Maternus, obișnuiau să lege miel până la poalele pinului Attis, de care a atârnat imaginea zeu ) Tocmai această idee despre evoluția crucii ca simbol creștin este în concordanță cu faptul că cea mai veche idee a lui Hristos, care l-a conectat cu crucea, îl înfățișează pe "mântuitorul" nu ca un suferind și răstignit Dumnezeu, dar triumfător asupra boală și moarte ca făcător de minuni, cu un sul al legământului, cu Evanghelia în mâini, cu un miel la picioare, cu cruce pe cap sau în mâna dreaptă, așa cum păgânii își înfățișau zeii, căci exemplu, Jupiter, cu capul încoronat cu o coroană, cu un sceptru cruciform în mână Uneori creștini timpurii Imagini creștine antice ale lui Hristos sub formă de miel imaginile lui Hristos i-au așezat capul în fața crucii, l-au înconjurat cu strălucire sau au pictat acest cap chiar pe locul crucii unde a fost desenat anterior mielul, la intersecția traverselor verticale și orizontale Și chiar și după Biserică, simțind poate corect identitatea "mielului" și "Agni", a interzis în imaginile mielului, permițând lui Hristos să i se dea doar o înfățișare umană pe cruce, chiar și după aceea Hristos nu a fost înfățișat ca "răstignit", dar sub formă de om, fie rugându-se cu mâinile întinse sub cruce, fie ridicându-se din sicriu, fie stând pe Evanghelie la picioarele crucii, cu ochii larg deschiși, cu capul înconjurat de strălucirea, iar aceasta, de altfel, arată că crucea a păstrat încă înainte de acea vreme, semnificația simbolului mistic, dar în niciun caz un instrument de execuție Astfel, în toate imaginile de mai sus, avem o imagine dublă a lui Dumnezeu, sub forma unui om și a unei cruci, la fel ca în timpul sărbătorii lui Osiris sau Attis, un trunchi de brad sau de pin și un desen pe el sau de asemenea o statuie simboliza același zeu în două feluri Acest mod de a-l înfățișa pe Hristos a rămas foarte mult timp, deși în secolul al V-lea sau al VI-lea apar deja "răstigniri" și Hristos - - înfățișată cu "răni de cuie", în timp ce crucea este în același timp un simbol mistic și un instrument de execuție al mântuitorului, iar rănile trebuiau să exprime triumful lui Hristos asupra suferinței și morții Cea mai veche imagine a "răstignirii" la noi Doi zei greci salvatori, care sunt înaintașii lui Hristos: Hermes cu copilul Dionysos, fiul lui Zeus și al lui Iymph, care, ca și Hristos, a suferit și a murit pentru oameni sensul este un crucifix de fildeș, păstrat la Muzeul Britanic din Londra, menționat și descris de Krause în Istoria artei creștine Datarea acestui crucifix (este atribuită secolului al V-lea), însă, este la fel de nesigură ca datarea unei miniaturi din evanghelia siriacă a călugărului Rabula, găsită în mănăstirea Tsagba din Mesopotamia, găsind - în biblioteca lui Lorenzo din Florenţa Această miniatură înfățișează și "răstignirea", iar originea ei este atribuită anului Până în orice caz, până în secolul al XI-lea, au continuat să-l înfățișeze nu atât pe Hristos mort pe cruce, cât pe Hristos cel viu în fața crucii; prima imagine de încredere a crucificării în forma sa modernă este un desen de carte păstrat în biblioteca lui Lorenzo și referitor la **) Nu poate exista nicio îndoială: ideea lui Hristos pironit pe cruce a apărut în rândul creștinilor relativ târziu Legătura crucii cu Hristos a însemnat la început nu metoda executării "mântuitorului", ci triumful lui Hristos asupra morții, speranța renașterii, adică acelaşi lucru pe care îl însemna crucea în învăţăturile mistice ale păgânismului antic Comparația crucii cu mielul la primii creștini, menționată mai sus, nu permite, de asemenea, să se tragă nicio altă concluzie Și aici, crucea este inițial un simbol al focului și al vieții "Că mielul înconjurat de strălucire în imaginile primilor creștini simboliza mielul viu, care era ars solemn în timpul echinocțiului de primăvară, ca jertfă ispășitoare, că acest miel, pe scurt, simboliza Agni (agnus), este dovedit de faptul că acest miel din imagini se află tocmai în punctul de intersecție a ambelor traverse, adică în locul unde a apărut odinioară prima scânteie divină la aprinderea unui foc cu ajutorul agapi ) Constelația Berbecului Din cartea veche a lui Albumazar Iisus creștin Iisus al Apostolului Pavel Credința în Isus a fost stabilită în rândul numeroaselor secte mandee de diferite feluri cu mult înainte ca religia lui Isus să primească forme mai mult sau mai puțin stabile și definite, înainte ca adepții și adepții acestei religii să-și dea seama de originalitatea și izolarea ei de religia oficială evreiască Prima expresie a acestei conștiințe și, de asemenea, prima schiță ingenioasă a noii religii a lui Isus, sunt "mesajele" țesătorului tarsian și ale apostolului itinerant Pavel Dintre epistolele care au ajuns la noi în numele lui, epistola către iudei nu a fost scrisă cu siguranță de Pavel A doua epistolă către Tesaloniceni, epistola către Efeseni, precum și așa-numitele "epistole morale" ( lui Tit, Timotei și Filemon), sunt recunoscuți de majoritatea covârșitoare a teologilor Epistolele către Coloseni și Filipeni ridică, de asemenea, mari îndoieli cu privire la autenticitatea lor Cu atât mai încăpățânat teologia critică modernă insistă asupra autorului lui Pavel în raport cu patru mari epistole doctrinare către Galateni, Corinteni ( ) și Romani Orice îndoială cu privire la autenticitatea acestor epistole este caracterizată de teologi, ca "o gravă eroare a hipercriticii istorice" *)• Cu toate acestea, Bruno Bauer *), și în special teologii olandezi Pearson, Loman, van Manen, Maiboom, Mettis, cărora li s-au alăturat în vremea noastră teologul berlinez R Pitek'H, profesor de matematică la Universitatea Jordan B Smith și regretatul pastor de la Bremen Albert Kalthof , prin contrast, toate pun la îndoială autenticitatea și aceste epistole, aducând argumente serioase împotriva tradiției stabilite de a le atribui lui Pavel Ei cred că epistolele pauline sunt descendența literară a unei întregi școli teologice din secolul al II-lea, că autorii acestor epistole, în aceeași perioadă sau în vremuri diferite, au căutat să expună în ele principiile de bază ale noii religii care a fost fiind stabilită - - Un lucru este cert: nu avem o singură dovadă convingătoare a autenticității mesajelor care au ajuns la noi din numele lui Pavel! Deosebit de suspect în această privință este faptul că Puddle, care și-a dedicat cea mai mare parte a poveștii din Faptele Apostolilor activităților lui Pavel, nu a spus niciun cuvânt despre epistolele sale *) Indicația lui Smith că epistolele lui Pavel erau complet necunoscute în primul secol al erei creștine, Că epistola către romani nu este mai devreme de mijlocul secolului al II-lea este, de asemenea, un indiciu împotriva autorului paulin și, în orice caz, sugerează că epistolele pauline nu sunt sursa originală a paulinismului În ceea ce privește "autenticitatea stabilită științific a majorității mesajelor", așa cum i-a plăcut să repete teologia critică a secolului trecut, acum este exclusă După cum se știe, principiul proprietății literare în sensul nostru a fost în general necunoscut antichității Multe opere literare din antichitate au purtat câteva nume celebre, cu care autorii adevărați ai acestor lucrări aveau cutare sau cutare, politice sau în general ideologice, dar în orice caz, o relație destul de îndepărtată Câte lucrări circulate printre sectele mistice ale antichității au purtat numele de Orfeu, Pitagora, Zoroastru etc , și numai din acest motiv au primit sancțiune canonică! Dintre cărțile Vechiului Testament, nici Psaltirea, nici Proverbele, nici cartea Eclesiastului sau Dreptul, nici Înțelepciunea lui Solomon, desigur, nu au vreo legătură cu David sau Solomon, ale căror nume sunt înscrise pe titlurile acestor cărți Profeții Daniel, Enoh, Ezra sunt și ei Persoane mitice, pur și simplu autori fictivi ai acelor lucrări care le poartă numele Pentateuhul lui Moise se referă, de asemenea, la (c)noxe mult mai târziu decât cel în care se presupune că a trăit Moise, iar Iosua, după care este numită cartea lui Iosua, nu este altceva decât o veche zeitate israelită ) Un astfel de Moise pe care ni-l descrie Vechiul Testament nu a existat deloc Cu atât este mai ușor de admis posibilitatea însușirii în mod deliberat a celebrului și autoritar, dar străin nume al "Apostolului Neamurilor" Pavel lucrărilor teologilor de mai târziu, care în secolul I, ca știm că falsificarea literară și "minciunile sfinte" au înflorit deosebit de luxuriant, vizând, este adevărat, înălțarea și înființarea bisericii creștine Până la urmă, la vremea aceea nu se sfiau, așa cum reiese din literatura creștină a secolului al II-lea, chiar și în textul "Vechiului Testament", să facă schimbări semnificative pentru a-l "interpreta" mai bine, așa cum le plăcea să spun atunci Deja gnosticul Marcion a aruncat (și, bineînțeles, nu fără motiv!) biserica reproșează că a "reproșat" doar scrisorile lui Pavel la dispoziție și el însuși s-a apucat să restaureze textul lor original Să lăsăm, totuși, o sută Nu se pune problema autenticității mesajelor lui Pavpus, mai ales că în această problemă nu se va putea ajunge niciodată la unanimitate și opinie, dar din simplul motiv că nu avem un punct de plecare mai mult sau mai puțin de încredere pentru rezolvarea acestui lucru întrebare (Să vedem ce putem învăța despre Isus istoric din aceste epistole Aici întâlnim în primul rând următoarea indicație a lui Pavel însuși: "Căci am primit-o (Evanghelia) și am învățat nu de la un om, ci prin descoperirea lui Hristos" (Gal , ) Potrivit poveștii Faptele Apostolilor, acest lucru s-a întâmplat pe drumul Damascului, când Pavel "deodată a strălucit o lumină din cer" și Isus însuși l-a strigat: "Saule! Saul! de ce mă urmărești?" ) După aceea, Saul a fost botezat și a devenit Pavel Nu poate exista nicio îndoială cu privire la "apariția" lui Hristos, dar numai teologii care au inventat termenul plin de duh "viziune obiectivă" pentru a dovedi realitatea obiectivă a apariției lui Hristos la Pavel o pot vedea ca o dovadă a existenței lui Isus istoric Într-adevăr, în realitate, în această poveste avem de-a face cu un fel de "viziune interioară" pe care "vizionarul" și "epilepticul" Pavel a avut-o într-unul din momentele decisive ale vieții sale, potrivit lui Pavel însuși, legat de Isus, dar nu dovedește deloc existența unui Isus istoric chiar și atunci când Pavel în scrisoarea sa către Corinteni ( , ) întreabă: "Nu L-am văzut pe Domnul nostru Isus?" Și într-un alt loc al aceleiași epistole ( , ) remarcă: "La urma urmei, mi s-a arătat" Același lucru este și cu referirea lui Pavel la toți cărora, după moartea sa, li s-a arătat Hristos Este posibil, desigur, ca ei să fi văzut pe un Isus "înviat" în "schimbarea" lui cerească; dar este puţin probabil ca reprezentanţii aşa-zisei Școala istorică de teologie va pretinde că acest Iisus "transfigurat" este Isus istoric La urma urmei, după părerile lor, Iisus istoric nu a înviat deloc În consecință, avem de-a face cu experiențe pur subiective ale apostolilor și urmașilor lui Isus Hristos înclinați spre extaz Cu toate acestea, pasajul corespunzător din scrisoarea către Corinteni este cel puțin o interpolare grosieră, dacă nu o inserție ulterioară continuă Isus, parcă, i s-a arătat "mai mult de cinci sute de ira-tiyam în același timp"! Dar, până la urmă, Evanghelia nu știe nimic despre aceasta, iar remarca lui Pavel despre apariția lui Hristos "din cei doisprezece" ( , ) inspiră îndoieli puternice și pare o inserare foarte târzie în textul epistolei ) Pavel însuși nu a ascuns faptul că L-a văzut pe Isus nu cu ochi trupești, ci cu ochi spirituali "Dumnezeu a plăcut", spune el (Gal : ), "să-și descopere fiul în mine" El insistă că "evanghelia" pe care o proclamă "nu este umană", ci că este primită direct de la Hristosul ceresc și - - • "duh sfânt" ) El, se pare, nu avea niciun interes în persoana lui Hristos, într-un studiu detaliat al vieții și al învățăturilor sale Când, după o rătăcire de trei ani, s-a întors la Ierusalim, în cele zile de ședere acolo nu l-a vizitat decât pe Petru și l-a întâlnit pe Iacov, fără niciun interes pentru restul apostolilor ) Când, după ani, s-a prezentat din nou la "sfatul" apostolic din Ierusalim, nu a studiat cu apostolii bătrâni, ci, dimpotrivă, el însuși i-a învățat și a căutat doar să obțină de la ei sancțiunea propovăduirii sale, clarificând cu ei modurile de răspândire a învățăturilor evanghelice și nu s-a interesat deloc de personalitatea istoricului Isus S) Este adevărat că Iacov, pe care Pavel l-a întâlnit la Ierusalim, este numit în epistole "fratele Domnului" ) Astfel *puteți vedea un indiciu al existenței lui Isus istoric Cu toate acestea, expresia "frate" ar putea în acest caz, ca și în alte locuri ale Evangheliei (r)), să desemneze un adept și susținător al învățăturilor lui Isus La urma urmei, membrii comunităților religioase din cele mai vechi timpuri obișnuiau să se numească "frați" și "surori" În prima scrisoare către Corinteni ( , ) se spune: "Fie noi (adică Pavel și Barnaba) nu avem puterea să avem o soră ca soție ca soție, ca ceilalți apostoli și frații lui Domnul și Chifa " Aici devine destul de clar că expresia "frate și soră" nu înseamnă deloc relație de sânge, ci adepți ai învățăturilor lui Isus, membri ai sectei creștine Ieronim a dat cuiul pe cap când a scris: "Iacov a fost numit "fratele Domnului" datorită caracterului său puternic, evlaviei incomparabile și înțelepciunii extraordinare" Restul apostolilor erau numiți și "frați"; a fost numit așa tocmai pentru că Domnul i-a încredințat despărțirea fiilor săi de mama sa (adică, membri ai comunității din Ierusalim) " (r)) Și cum a putut Pavel să se întâlnească cu fratele de sânge al lui Isus, același Iisus despre care, după cum va deveni clar mai târziu, a reușit să Ne spună doar informații mitice? Din punct de vedere pur psihologic, este de neconceput să considerăm expresia lui Pavel "frate al Domnului" ca dovadă a existenței istorice a lui Hristos, dacă înșiși teologii din secolul al II-lea până în zilele noastre nu au reușit să ajungă la un consens cu privire la această expresie, precum și cu privire la natura acelei "ruderi", care a existat între Iisus și Iacov ) Totuși, dacă luăm în considerare că în secolul al II-lea, în cercuri ostile învățăturilor lui Pavel, a apărut o puternică dorință de a-l glorifica pe Iacov, capul creștinilor evrei din Ierusalim, și de a sublinia în orice mod posibil apropierea lui de Isus (de exemplu, în Hegesipp, în "epistolele imaginare ale lui Clement", în "Evanghelia Nazarineenilor", etc ), atunci apare o îndoială serioasă cu privire la expresia menționată: Nu este o inserție ulterioară - - în textul Epistolei către Galateni, făcută pentru a pune în gura lui Pavel însuși confirmarea legăturii de sânge dintre Iacov și Isus? Părinții lui Iisus nu au fost în niciun caz figuri istorice (vezi p ), și nici nu este altfel cu frații și surorile lui Nicăieri și niciodată Pavel nu se referă la poveștile "fratelui" sau ale apostolilor lui Isus, ceea ce ar trebui să se întâmple dacă ar ști mai multe despre Hristos decât Pavel "Nicăieri și niciodată", așa cum subliniază pe bună dreptate Kaltthof, "Pavel nu susține nici măcar discursurile sale polemice cele mai ascuțite împotriva fanilor legii cu referire la Isus istoric El face toate concluziile și concluziile sale teologice fără nicio mențiune despre Isus istoric, el proclamă în epistolele sale Evanghelia lui Hristos, dar în niciun caz Evanghelia care i-a venit din persoana umană a lui Isus, chiar dacă doar prin a doua sau a treia maini De la Pavel nu putem obține nicio informație despre Isus istoric Adevărat, el se referă uneori la cuvintele și poruncile "Domnului", ca, de exemplu, în Corinteni : și : , care vorbește despre interzicerea divorțului ) și despre dreptul apostolilor de a "hrănește-te cu Evanghelia" ) Cu toate acestea, aceste referințe nu se referă în niciun caz la o persoană istorică și, în general, sunt de o asemenea natură încât se poate avea impresia unor ture stereotipe de vorbire folosite acolo unde anumite reguli de viață comunală trebuiau sancționate canonic, atribuindu-le patronului și geniul păzitor al comunității Aceste referințe amintesc de expresia preferată a pitagoreenilor, "autos epha" (a spus el însuși, adică profesorul) O singură dată, în prima epistolă către Corinteni, unde apostolul citează cuvintele rostite de Isus la Cina cea de Taină, Pavel pare să facă aluzie la Isus istoric: "Domnul Isus, în noaptea în care a fost trădat, a luat pâine, " etc ) Din păcate, avem aici o inserție ulterioară foarte evidentă Întregul pasaj (de la f la versetele - ) este extrem de obscur Nu se potrivește deloc cu trenul de gândire și de prezentare în această mâncare și, prin urmare, trebuie recunoscut ca o completare ulterioară la textul principal, care este recunoscut de mulți teologi ) Pavel spune aici că el însuși a primit de la Isus tot ceea ce vorbește în aceste versete Înseamnă aceasta că a aflat despre Cina cea de Taină direct de la Isus, când el, "transformat", i s-a arătat lui Pavel? Dar cu mult mai mult motiv să presupunem că întreaga poveste despre "Cina cea de Taină" este împrumutată de la un cult deja consacrat Dar ambele s-ar fi putut întâmpla dacă ar fi în joc doar cuvintele lui Isus la "Cina cea de Taină" Cuvintele epistolei, "în noaptea când a fost trădat", nu se potrivesc deloc nici cu "apariția" lui Isus către Pavel, nici cu împrumutarea din cele deja stabilite Mitul despre Hristos T I - - cult și, prin urmare, sunt probabil un insert Totuși, acest loc din epistole este o aluzie prea singuratică la un eveniment real din viața lui Isus și, prin urmare, trebuie recunoscut ca o bază complet nesigură pentru a dovedi istoricitatea lui Isus Astfel, toate referirile la Isus și aluziile la El pe care le găsim la Pavel se dovedesc a fi lipsite de orice semnificație pentru a decide problema existenței "istorice" a lui Isus Așa-numitele "cuvinte ale Domnului" citate de Pavel se referă la punctele secundare ale învățăturii lui Isus Dimpotrivă, despre momentele în care cei mai noi teologi critici usm; - încercați toată originalitatea și măreția învățăturilor lui Isus, de exemplu, despre credința nemărginită a lui Isus în bunătatea "părintelui ceresc", despre legământul lui Isus de iubire față de aproapele, despre propovăduirea lui a blândeții și milei, despre avertismentul său împotriva supraevaluării bunurilor lumești, Pavel nu a scos nici un sunet ca acesta, precum și despre personalitatea lui Isus, despre înălțimea și evlavia sa morală, despre devotamentul lui față de Dumnezeu, despre influența sa asupra Poporului său ) Pavel nici măcar nu a ridicat un deget pentru a prezenta cititorilor săi cel mai uman și mai asemănător Isus cu putință Se pare că nici măcar nu știe nimic despre minunile lui Isus El nu menționează absolut nimic despre compasiunea lui Isus pentru cei săraci și asupriți, deși această trăsătură ar putea odată să îndrepte inimile oamenilor către Isus și să impresioneze mulțimea miraculoasă Mai mult, toate învățăturile și predicile lui Isus au fost lăsate nefolosite de Pavel Nici măcar nu le-a folosit pentru a afirma izolarea lui Isus, originalitatea și diferența lui față de profeții care l-au precedat, așa cum o face de obicei literatura creștină modernă Astfel, tocmai acele gânduri, în care teologia protestantă vede exclusiv proprietatea ideologică a lui Isus, se dovedesc a fi în epistole complet fără legătură cu personalitatea acestui Isus Ele sunt prezentate acolo ca un produs original al conștiinței apostolice, în timp ce, dimpotrivă, regulile cotidiene ale vieții comunale, în care teologia vede produsul dezvoltării istorice a comunităților creștine timpurii, sunt atribuite direct lui Isus în epistole Hristosul epistolelor pauline este, prin urmare, mai mult o piatră de poticnire pentru teologia critică decât un argument pentru acceptarea lui Isus istoric Chiar și un campion atât de zelos al principiilor școlii istorice de teologie precum Wernle este forțat să recunoască: "Învățăm foarte puțin de la Pavel despre persoana lui Isus, despre viața lui Dacă toate scrierile lui Pavel s-ar pierde, am ști puțin mai puțin despre Isus decât acum " ) Acest autor, totuși, se consolează și mai mult cu faptul că, într-un anumit sens, Pavel ne oferă mai mult decât cele mai precise și semnificative protocoale "Învățăm de la el că o persoană (?) - - Isus a putut, în ciuda răstignirii, să dobândească "o putere extraordinară prin chiar moartea sa și, în special, Pavel s-a recunoscut atât de sub vraja personalității acestui Isus, încât întreaga lume s-a destrămat pentru el în două tabere: cei care sunt cu Isus, și cei fără el! Putem explica acest fapt în orice mod ne place, dar însăși prezența lui ne frapează și creează, în orice caz, o înaltă părere despre Isus " Ceea ce ne frapează cu adevărat este metoda de mai sus a dovezii istorice Inutil să spun că este o manieră ciudată, chiar și din tăcerea unui astfel de autor precum Pavel, despre persoana vie, Isus, de a extrage un argument în favoarea "istoricității" lui Isus! De parcă această tăcere nu arată, dimpotrivă, în primul rând, cât de puțină importanță a avut persoana lui Isus pentru apariția creștinismului! Ca și cum faptul că Pavel, pe credința în Hristos, a construit o "cladire religios-mistică" într-un anumit fel, sugerează în mod necesar "o impresie copleșitoare a persoanei lui Isus", același Isus pe care Pavel nu-l cunoștea personal, ai cărui apostoli a văzut-o doar pe scurt și a cărui existență nu găsim niciun indiciu în mesajele sale! Sau este posibil ca Pavel, așa cum o prezintă teologia istorică, să fi spus mult mai multe în predica sa orală decât a spus în epistolele sale? Jo, la urma urmei, o astfel de presupunere ar putea fi făcută ca ultimă soluție numai Când am fi stabilit anterior ce avea în minte Pavel în predica sa despre Isus istoric! De fapt, se dovedește un fenomen misterios În centrul vederilor religioase ale lui Pavel se află "umanitatea" lui Isus Între timp, Isus pe care ni-l înfățișează Pavel nu este nicidecum un om, ci o persoană pur divină, o Ființă spirituală cerească, lipsită de carne și sânge, o schemă supraomenească complet impersonală Ego-ul este "fiul lui Dumnezeu" cunoscut de Pavel prin "revelație", cel pe care apocalipticul evreu l-a prefigurat Acesta este Daniel "fiul omului" preexistent Acesta este un "om ideal" spiritual în forma în care a fost gândit de evreii care au fost influențați de Platon, pe care Filon îl considera prototipul metafizic al unui om senzual obișnuit, despre care, parcă, se spune în prima " Cartea lui Moise" ( , ) Acesta este "marele om" al legendei indiene, întrupat în Buddha și în alți salvatori Acesta este "Purusha" al brahmanilor vedici, acesta este "Manda di hay" și "Gibil Zivo" al religiei Mandaice Acesta este zeul sectar al iudaismului sincretic Și cunoașterea acestui zeu la Pavel nu este cunoaștere obișnuită, prin experiență, ci "gnoză", cunoaștere directă, "înțelepciune", și de aceea toate afirmațiile lui Pavel nu aparțin domeniului istoriei, ci teozofiei, speculațiilor religioase și metafizică " - - Dar, la urma urmei, credința într-un astfel de Iisus a fost, așa cum sa arătat deja mai sus, o trăsătură a sectelor evreiești cu mult înainte ca Pavel, bazat pe experiența personală interioară și răsturnările morale personale, să-l extragă pe acest Isus din măruntaiele unui cult secret și să-l plaseze el în centru nou, diferit de iudaism, religie "Inimile au fost de multă vreme pătrunsă de credință în revelația omului-Dumnezeu, în făgăduința prin sacramente" ) Printre popoarele păgâne vecine cu evrei și printre evreii înșiși, cel puțin din vremea profeților, credința în "omul drept dumnezeiesc", în "fiul" divin, "născut înainte de toată făptura", "prin care toate a început să fie", care coboară pe pământ sub formă de om, acceptă o moarte rușinoasă de dragul mântuirii omenirii, se ridică în slavă, reînnoiește și transformă pământul cu propria sa înnoire și transfigurare Pavel și-a rostit predica într-o astfel de eră, care, ca niciodată înainte, a fost complet impregnată de o sete de mântuire, a fost umplută până la refuz de înfricoșare înaintea demonilor, înaintea spiritelor rele și cu neliniște chinuitoare, după ce a pierdut ultimele rămășițe de credință în puterea mântuitoare a vechilor zei, aștepta aproape sfârșitul lumii Pavel și-a dat credința, învățătura, o expresie care indica singurul rezultat, singura mântuire din asuprirea unei vieți fără bucurie Este nevoie să ne asumăm "istoricitatea" lui Isus pentru a explica aspirația furtunoasă a inimilor acestei epoci pentru noua religie a lui Pavel? Mai mult decât atât: este posibil să admitem, este posibil ca populația cultă, inteligentă din Asia Mică și orașele grecești, unde Pavel! și-a propovăduit doctrina și, prin urmare, s-a repezit la creștinism, pentru că undeva, cândva, cu douăzeci sau zece ani mai devreme, în Galileea sau la Ierusalim, vreun predicator itinerant a făcut o impresie "covârșitoare" pescarilor ignoranți cu personalitatea sa și cu învățătura și artizanii lui și s-a înșelat de către ei pentru mesia după care tânjeau, pentru "mijlocitorul" și "mântuitorul" divin? Societatea căreia i s-a adresat Pavel cu predicarea sa a fost formată în cea mai mare parte din neamuri, iar neamurilor nu le-a fost greu să înțeleagă ideea unei ființe spirituale metafizice, care este Hristosul lui Pavel O referire la omul Isus, o indicație a unei persoane drepte care a existat undeva și la un moment dat, nu ar contribui deloc la persuasivitatea și succesul învățăturii Dacă creștinii din vremea noastră ajung să creadă în Hristos Dumnezeu de la Isus omul, atunci Pavel ar risca să întunece întregul sens al învățăturii sale, punând întreaga sa concepție religioasă pe un teren alunecos, dacă l-ar pune pe Isus omul în locul lui Hristos Dumnezeu ) Pavel s-a născut, după toate probabilitățile, într-o familie de evrei din orașul grecesc Tars, în Cilicia Taro era atunci la egalitate cu - - Alexandria este unul dintre principalele centre ale educației elenistice Aici școala stoicilor mai tineri a înflorit cu amestecul său de idei și idei vechi stoice, orfice și platonice Aici vorbitorii populari au prezentat pe străzi și piețe principalele principii etice ale acestei școli într-o prezentare populară, accesibilă mulțimii Crescut în toată severitatea legii iudaice, Pavel nu a avut nevoie să viziteze audiența stoicilor pentru a se familiariza cu părerile lor: Însuși aerul lui Tars era saturat de ideile și ideile stoicilor Și Pavel Desigur, era familiar cu ele, poate, imperceptibil pentru el însuși, în mintea lui Pavel, că epistolele sale sunt literalmente pline de gânduri și rânduri de vorbire împrumutate de la stoici, în principal de la filozoful stoic Seneca Acest lucru a dat naștere la presupunerea că fie Seneca a fost un elev al lui Paul, fie invers Există chiar o corespondență falsă între acești doi gânditori Dar Tara a fost, în ciuda caracterului său estic, în esență, nu numai un oraș, complet saturat de educație greacă: fe Era un teren excepțional de fertil pentru tot felul de mișcări religioase și dispoziții ale epocii În Tara (c) se închinau Sandalul Hitit (Sardanapalus), zeul vieții și al fertilității, foarte asemănător cu Dionysos, pe care grecii îl identificau fie cu Zeus, fie cu divinul "fiu al tatălui" lui Zeus, cu Hercule Saldan era considerat ctitorul orasului si era reprezentat de credinciosi sub forma unui barbat cu struguri si spice de porumb, cu ax dublu (Labrys) in mana dreapta, in picioare pe un leu sau pe foc În fiecare an, în antichitate, în cinstea lui, o persoană vie a fost arsă pe rug, personificând o zeitate, iar mai târziu, o imagine a unui zeu În același timp, Tare reprezenta centrul religiilor mistice orientale cu misterele și cultele lor În Tars a înflorit în mod special cultul lui Mithra despre învățătura lui despre moartea mistică și "renașterea tuturor adepților, care, prin comuniunea lor cu Mithra, la învățăturile sale, au ispășit toate păcatele vieții lor anterioare și au dobândit o nouă existență nemuritoare "în duh", cu mesele sale sfinte, în timpul cărora credincioșii, prin degustarea pâinii și a vinului sfințit, deveneau părtași la Mitra, cu ideea lui despre magicul sânge al jertfei, spălând toate păcatele, cu el sete de foc de mântuire, purificare și sfințire a sufletului ) Desigur, Pavel nu putea rămâne neafectat de asemenea idei Acest lucru este dovedit cel puțin de viziunea lui Pavel despre moartea lui Hristos, care este un fel de ecou al ideilor și sentimentelor religioase menționate mai sus Expresia "Toți cei care ați fost botezați v-ați îmbrăcat cu Hristos", pare să fie împrumutată direct din cultul lui Mithra Acest cult a fost - - un obicei animist foarte străvechi, care consta în faptul că inițiații de diferite grade îmbracă o varietate de măști de animale, adică -ѳ "îmbrăcat" în diverse atribute ale zeității pentru a intra în cea mai apropiată comuniune intimă cu el Expresia lui Pavel despre sfințirea "paharului binecuvântării și al pâinii", care sunt "împărtășirea trupului și sângelui lui Hristos" și), seamănă prea mult cu ideile religiilor mistice din Orient pentru ca această asemănare să fie pur accidental Și dacă tocmai într-o astfel de atmosferă cetățeanul tarsian Pavel a auzit pentru prima dată numele zeului evreu sectar Iisus, atunci, desigur, ideile asociate cu acest zeu nu i-ar putea părea în niciun caz ceva nou și neobișnuit La urma urmei, toată Asia Mică, așa cum știm deja, a fost complet saturată de ideea unui tânăr frumos-zeu, care, prin moartea sa, reînvie natura Toată Asia Mică era plină de povești populare despre moartea violentă a lui Dumnezeu și învierea lui! în glorie Și nu numai în Tars, ci și în insulele Cipru și în alte locuri ale lumii culturale din Asia Mică, festivalul acestui zeu a fost sărbătorit cu cea mai mare solemnitate și evlavie, care într-un loc se numea Tammuz, în altul Adonis, în a treia Attis, Dionysos, Osiris etc e Dar nicăieri, poate, nu a existat o asemenea splendoare în această zi ca în Antiohia, capitala Siriei Aici moartea lui Adonis (Adonai) - "Domnul" - era de obicei prezentată foarte dramatic în timpul sărbătorii de la începutul primăverii Cu strigăte sălbatice au îngropat "cadavrul" (de obicei o imagine) al răposatului Adonis, iar a doua zi zeul înviat a proclamat credincioșilor har și mântuire Viu Domnul, Adonis a înviat! a răsunat în ziua aceea în fiecare colț al Antiohiei jubilatoare Prin intermediul unui mecanism special, care este încă folosit uneori de Biserica Romano-Catolică, s-a ridicat chipul lui Dumnezeu, luat din sicriu, iar preotul a uns buzele credincioșilor cu ulei sacru cu cuvintele: "Mângâiere, evlavioșii! Așa cum Domnul nostru a fost mântuit, tot așa vom fi mântuiți din necazurile noastre În Antiohia, dacă cineva crede în Faptele Apostolilor"), predicarea "Evangheliei" lui Isus a fost auzită chiar înainte de Pavel Bărbații din Cirene și Cipru au vestit vestea cea bună a morților și a lui Hristos înviat nu numai iudeilor care locuiesc în Antiohia, ci și neamurilor, întorcând sufletele multora către noul "Domn" Faptele Apostolilor ne vorbește despre acest lucru după rasakaya despre persecuția comunității creștine din Ierusalim, încercând în general să prezinte răspândirea Evangheliei ca urmare a împrăștierii comunității creștine din Ierusalim cauzată de persecuția Biserică Se pare că Cipru, unde Adonis era venerat cu o ardoare deosebită, și Cirena au fost doar acele centre creștine timpurii de unde învățătura creștină a fost răspândită de misionarii din jur - - în tot Orientul ) În consecință, Evanghelia nu a fost inițial altceva decât un cult iudaizat și spiritualizat al lui Adonis Acei misionari creștini timpurii, despre care am vorbit deja, nu au contestat deloc, nici măcar nu au atins credințele păgânilor sirieni Ei au afirmat doar că Hristos, mesia, zeul sectelor evreiești, este Adonis: "Hristos este Domnul" (Adonis) Ei încercau doar să îmbrace vechea religie nativă a lui Adonis în ținute evreiești Făcând acest lucru, ei au revărsat în propaganda evreiască, care nu s-a desfășurat niciodată cu atâta zel ca la începutul erei noastre, un conținut cu totul diferit: nu o "lege" strictă, ci învățăturile apocaliptice și sectare evreiești au devenit laitmotivul acestei propagande ") O astfel de persoană precum Pavel, care în școala lui Gamaliel a primit o educație fariseică strictă, nu a putut, desigur, să privească cu indiferență combinația de credință în Adonis, revoltătoare pentru orice "avocat", pe care o disprețuia ca pe o superstiție blasfemioasă, cu idei si idei iudaiste Această combinație a fost Noua Învățătură Religioasă "Blestemat înaintea lui Dumnezeu este oricine este atârnat pe un copac" ), așa este scris în "lege", și ceremonia din timpul sărbătorii de la Purim, care a constat în faptul că un criminal, însoțit de ridicol și batjocură de popor întreg, care l-a personificat pe Haman, s-a dedat la o moarte rușinoasă prin agățarea de un copac, iar un alt criminal, personificând Mordochai, a fost eliberat și a mărșăluit solemn prin tot orașul, marcând învierea naturii - toată această ceremonie nu a putut decât să întărească convingerea lui Pavel de blasfemia învățăturii care "atârnă pe un copac" venerat ca un mântuitor divin, așteptat de mesia Dar deodată a venit peste el un fel de iluminare! Dar dacă în timpul sărbătorilor dedicate sirianului Adonis, frigianului Attis etc , ei au înțeles un zeu care și-a dat cu adevărat viața pentru lume, pentru oameni? Ideea martiriului nevinovat al celor drepți, ca jertfă răscumpărătoare care sfințește poporul Israel, nu a fost nicidecum străină fanilor legii încă de pe vremea macabeilor Ideea de "slujitor suferind al lui Dumnezeu", așa cum a exprimat-o Isaia, a făcut posibil să se gândească că printre israeliți, la fel ca printre păgâni, cineva singur, cu înțelepciunea sa, plătește pentru viața întregului popor De ce nu s-ar fi putut întâmpla exact așa cum susțineau susținătorii lui Isus? Poate că Isus a fost doar acel "slujitor al lui Dumnezeu" care și-a dat viața în mod voluntar pentru mântuirea omenirii? La urma urmei, tocmai prin sacrificarea zeului antic, oamenii, conform concepțiilor păgâne, și-au ispășit păcatele și și-au afirmat dreptatea înaintea Domnului, adică-ѳ sacrificiul de sine al zeității a realizat exact ceea ce fariseii au căutat să obțină prin respectarea strictă a tuturor prescripțiilor legii iudaice! Și de îndată ce Pavel a comparat "mare- - Sărăcia" a sinelui și a celorlalți despre acel ideal de "dreptate" pe care l-ai elaborat în lege, cum ar fi trebuit să fie cuprins de disperare de la distanța uriașă care se afla între ideal: și realitate Trebuie să fi apărut în el o îndoială cu privire la dreptatea divină, care cerea ca poporul să împlinească legea, care amenința iminentul sfârșit al lumii și care, în același timp, anunța definitiv că mesia, la apariția sa, va găsi oameni "drepți", consacrați lui Dumnezeu Au fost cu adevărat greșit cei care sperau că sfințirea oamenilor va fi realizată nu prin împlinirea legii, ci prin însăși coborârea lui Dumnezeu? Pentru păgâni, ideea unui sacrificiu uman, simbolizând jertfa de sine a lui Dumnezeu, nu era deloc nouă, deși pe vremea lui Pavel, nu o persoană, ci o imagine simboliza "zeul muribund" Cu toate acestea, nu acest lucru era esențial, ci însăși ideea că Dumnezeu se sacrifică de dragul oamenilor Această idee nu a fost nicidecum zguduită de faptul că un criminal a fost omorât ca un drept nevinovat, că voluntariatul victimei era în realitate pur fictiv Nu s-ar fi putut întâmpla așa cum pretindeau închinătorii lui Isus? Nu se putea întâmpla ca mesia să fi apărut deja, fără să aștepte deloc ca toți oamenii să devină drepți? Nu se putea întâmpla ca mesia, prin moartea sa rușinoasă și prin învierea sa glorioasă, să fi realizat deja acea sfințire a oamenilor, acea îndreptățire, care era de neatins și dincolo de puterea oamenilor, pentru fiecare dintre Ei în mod individual? Momentul în care acest gând i-a răsărit lui Pavel a fost momentul nașterii creștinismului ca religie a lui Pavel Aceasta a fost tocmai ideea întrupării unei zeități, care era complet nouă pentru opiniile epocii, care îi aparține în întregime lui Pavel După părerile păgâne, Dumnezeu s-a jertfit pentru popor, fără a înceta însă să fie un zeu; o persoană care a fost ucisă în locul unui zeu a fost considerată doar un înlocuitor accidental al acestui zeu Conform opiniilor sectanților evrei, "fiul lui Dumnezeu" era, totuși, o ființă asemănătoare unui om, care trebuia să coboare din cer și să aducă mântuirea lui Israel, totuși, acest "fiu al lui Dumnezeu" nu se presupunea în niciun caz a fi transformat în om, a suferi și a muri sub forma unui om Pentru Paul, ideea este | că mântuitorul a fost într-adevăr un om; că un om sacrificat în locul unui zeu a fost tocmai omul care a devenit zeu Dumnezeu devine om pentru ca un om să se ridice la nivelul unui zeu și, fiind sacrificat pentru poporul său, să unească oamenii cu Dumnezeu* ) Omul care este sacrificat pentru poporul său personifică acest popor înaintea lui Dumnezeu, pe de o parte, iar pe de altă parte, Îl personifică pe Dumnezeu înaintea poporului, sacrificându-se pentru omenire În acest fel, diviziunea dintre Dumnezeu și om a fost eliminată în ideea unui sacrificiu răscumpărător; - dumnezeu și omul s-au contopit într-unul singur! în conceptul de "om-zeu" Dumnezeu devine îngeresc, astfel încât oamenii să aibă ocazia să devină carismatici Omul se sacrifică în schimbul lui Dumnezeu și al omului, eliminând astfel contradicția dintre ele și le contopește în sine într-un fel de unitate După cum am văzut deja, toate acestea au fost în realitate doar o nouă modificare a ideii deja veche a sacrificiului ispășitor divin, care constă în faptul că Dumnezeu se sacrifică de bunăvoie pentru Sine Nu era deloc necesară nicio persoană istorică care ar fi precedat ideea unui om-zeu, astfel încât această idee să poată fi introdusă în religia lui Isus O persoană umană întâmplătoare, chemată să-L reprezinte pe Dumnezeu, a fost luată în considerare la fel de puțin de către Pavel ca și de către neamuri Iar dacă el, în acord cu restul evreilor, îl caracterizează pe Mesia Iisus drept descendent al lui David "în trup" ), adică ca persoană, dacă vorbește despre acest mesia ca fiind născut dintr-o fecioară, atunci nu a avut în vedere nicidecum o persoană anume care, undeva la un moment dat, L-a întruchipat pe Dumnezeu în sine, ci exclusiv ideea unui trup, mesia "carnal", la fel cum ideea "slujitorului suferind al lui Dumnezeu" din Isaia, în ciuda legăturii cu un sacrificiu uman care a fost odată de fapt oferit, avea un sens excepțional de ideal Așa se explică de ce "omul" Isus rămâne cu Pavel o idee abstractă, că Pavel ar putea vorbi despre Hristos fără nicio înțelegere a vreunei figuri istorice, așa cum este înțeleasă de teologia liberală modernă Omul ideal, așa cum îl imaginează Pavel pe Isus, a fost conceptul atotcuprinzător pentru tot ceea ce este uman Era un fel de prototip, întrupat într-un om și reprezentând umanitatea în fața lui Dumnezeu, așa cum el l-a personificat pe Dumnezeu înaintea umanității Acest "om" al lui Pavel a rămas o entitate metafizică, precum "ideea" lui Platon sau "logosul" lui Filon, care nu au încetat să fie entități metafizice pentru că, conform învățăturilor lui Platon și Philon, puteau coborî pe pământ și dobândește pe ea o cochilie individuală, trupească, cărnoasă Tot ceea ce ne învață Pavel despre "omul" Isus nu este altceva decât o continuare și aprofundare a ceea ce mandeenii au învățat despre "Manda di hai" sau "Gibil Zivo" lor, precum și despre sectele evreiești apocaliptice despre mesia lor Coborârea, moartea și învierea lui Isus nu sunt evenimente istorice, temporale pentru Pavel, ci un proces ideal, etern De aceea trebuie să spunem destul de clar: a căuta urme ale unui fel de Isus istoric în Pavel înseamnă a eșua complet în a înțelege nucleul principal, esența viziunii religioase a lui Pavel asupra lumii - - Dumnezeu, "tatăl" "Domnului" nostru Iisus Hristos, și-a trimis fiul pentru a salva omenirea Hristos, ieşind din sânul lui Dumnezeu, nu şi-a pierdut deloc esenţa divină Hristos a îmbrăcat "asemănarea cărnii păcătoase", și-a schimbat bogăția cerească cu sărăcia și mizeriea existenței umane, "a devenit în aparență ca un om", "a luat forma unui sclav" și s-a arătat oamenilor pentru a le aduce mântuirea ) Numai omul este incapabil să atingă harul religios Duhul omului este prea legat de trup; esența divină suprasensibilă a omului este prea legată de realitatea senzual-materială și, prin urmare, omul, "prin natură" este supus păcatului și corupției Orice carne, ca atare, este păcătoasă în sine De aceea omul, fiind o ființă trupească, este sortit păcatului și crimei De aceea Adam, care era un om "în trup", a luat asupra sa toate păcatele omeneşti Adevărat, Dumnezeu le-a dat oamenilor legea pentru a le arăta calea cea dreaptă în întuneric, pentru a le deschide posibilitatea de a se "îndreptăți" înaintea lui Dumnezeu prin împlinirea poruncilor legii Cu toate acestea, punerea în aplicare a legii în toată severitatea ei este de neconceput Între timp, numai împlinirea tuturor poruncilor legii fără excepție ar putea salva oamenii, să-i îndreptățească la judecata lui Dumnezeu Cu toții suntem "sub păcat" ) Legea este dată pentru ca cineva să "cunoască păcatul", căci păcatul nu poate fi cunoscut decât "prin intermediul legii" ) Totuși, legea "a înmulțit păcatele" Astfel, legea s-a dovedit a fi un învățător strict al dreptății, nereușind totuși să o realizeze pe pământ Legea și-a arătat atât de clar inutilitatea ca sursă a mântuirii dorite, încât se putea presupune direct că ea a fost dată oamenilor nu pentru mântuirea lor, ci pentru a spori suferința situației lor Pavel a susținut că legea nu a fost "dată" de Dumnezeu, ci prin îngeri, prin mâinile unui intermediar (Moise), înlăturând astfel responsabilitatea pentru lege de la Dumnezeu ) Starea oamenilor ar fi trebuit să fie cu atât mai fatală cu cât, potrivit legii, păcatele și crimele atrageu în mod inevitabil moartea unei persoane, privându-l astfel de ultima ocazie de a ajunge vreodată pe deplin acord cu natura sa spirituală superioară Omul, așadar, s-a dovedit a fi o creatură mizerabilă, oscilând între lumină și întuneric Spiritul omului, înrudit prin natură cu Dumnezeu, l-a tras în sus; dar cu nu mai puțină forță a fost doborât de spiritele rele și demonii, ispitindu-l la păcat și crime, care nu erau altceva decât o personificare mitică a aspirațiilor și motivelor trupești păcătoase ale omului Hristos apare în această lume a păcatului și a întunericului Sub forma unui om, el trăiește printre oameni în această împărăție a cărnii și a păcatului și moare ca toți ceilalți oameni Cu toate acestea, pentru zeitatea întrupată, moartea nu este în niciun caz aceeași ca și pentru o persoană obișnuită Pentru Dumnezeu, această moarte este numai - - eliberarea din carapacea trupească neobișnuită pentru el Hristos moare, adică el rupe legăturile cărnii și este dus în sus din închisoarea trupului, din sfera în care domnește păcatul, moartea și demonii Hristos, Dumnezeul-omul, "moare o dată pentru păcat" După ce a biruit puterea morții prin învierea sa, Hristos în moartea sa găsește viața veșnică în sânul "tatălui" său ) În același timp, Hristos devine și "domn peste lege", pentru că legea "este puternică numai asupra cărnii pământești", pierzându-și puterea în momentul în care Hristos s-a ridicat deasupra cărnii și și-a dobândit natura pur spirituală Dacă oamenii ar avea de asemenea ocazia să moară după trup, ei, ca și Hristos, ar fi mântuiți de păcat, moarte și lege Și o astfel de posibilitate există Este dat de faptul că, în esență, Hristos nu este altceva decât prototipul omenirii, întrupat într-o personalitate umană vie, personificată de ideea platoniciană a omului, un "om ideal", o ființă metafizică al cărei destin este împlinirea destinelor omenirii În acest sens trebuie înțeles cuvintele: "Dacă a murit unul pentru toți, atunci toți au murit" ) Pentru a se bucura de rezultatele benefice ale morții lui Hristos, fiecare persoană în mod individual trebuie să intre în unire cu Hristos, într-o unire obiectivă, reală, intimă cu prototipul divin al neamului uman, iar aceasta se poate realiza, conform învățăturii lui Pavel, numai prin "credinţă" Credința, așa cum o înțelege Pavel, nu este o simplă recunoaștere a morții și învierii jertfe a lui Hristos, ci aspirația întregii persoane către Isus, contopirea spirituală cu el, ceea ce determină o dispoziție religioasă de foc, din care, la rândul său, decurge comportamentul moral corespunzător Numai în acest sens a pus Pavel credința mai presus de faptele făcute în împlinirea legii O chestiune care nu se datorează credinței, unei atitudini religioase profunde, nu are nicio semnificație religioasă, nici un preț, chiar dacă este în concordanță cu litera legii Această viziune a împărtășit-o Pavel cu toată filozofia stoică a epocii sale Aceasta este tocmai punctul de vedere care câștiga din ce în ce mai multă recunoaștere în acei ani în rândul celor mai nobile cercuri ale omenirii antice Omul este "îndreptățit" nu prin lege, nu prin fapte, ci prin credință "Dar celui ce nu face credința lui este socotit drept dreptate " Și când Pavel spune că Dumnezeu "îndreptățește" o persoană nu în funcție de meritele sale, ci exclusiv în funcție de mila sa, atunci prin aceasta el exprimă aceeași idee de bază a învățăturii sale Conform învățăturilor "religiei legii" evreiască, "justificarea" unei persoane avea un sens pur legal "Răzbunarea" s-a potrivit exact cu meritul "Justificarea" era rezultatul îndeplinirii "datoriei", determinată de normele și prescripțiile de nezdruncinat ale legii Conform noii concepții a lui Pavel, "justificarea" umană este complet independentă de respectarea legii manifestată - primind "milă" divină Acest har, în cele din urmă, constă în faptul că Dumnezeu își sacrifică de bunăvoie fiul, pentru ca omul "să creadă" în el și, după ce a realizat unitatea cu el, să poată deveni participant la mântuirea divină, datorită acestui sacrificiu Credința este însă doar una dintre căile de comuniune cu Hristos Pe lângă credință, pentru aceasta sunt necesare și botezul și "Cina Domnului" Cu aceste elemente, învățătura lui Pavel se alătură direct tainelor sectelor mistice ale păgânismului și dezvăluie legătura ei cu aceste secte Prin: botez, i e scufundată în apă, persoana a fost "botezată în moartea lui Isus Hristos" Prin apariția sa din apă în timpul aceluiași botez, o persoană este înviată în Hristos nu numai în sens simbolic, ci și în sens mistico-magic ), cel botezat "îmbrăcăm" ) în Hristos și se unește cu adevărat cu el El este în Hristos, Hristos este în el Masa Domnului, pe de o parte, este, totuși, o masă a iubirii frățești și a unității, menită să comemorați memoria Mântuitorului, așa cum agapele închinătorilor lui Mithra au marcat amintirea mesei de rămas bun a lui Mithra cu credincioşii săi ) Dar, pe de altă parte, consumul de pâine și vin sacru în timpul acestei mese, care determină comuniunea mistică a credincioșilor cu trupul și sângele lui Hristos, are același înțeles ca și obiceiul păgân al mesei jertfe, menit să unească credincioșii cu zeitatea, precum şi cu obiceiul unii dintre sălbaticii de astăzi, care sunt convinşi că devorarea cărnii unei persoane sau animalului, gustarea sângelui acestora, face posibilă absorbţia puterii şi abilităţilor cuprinse în ei ) Botezul și masa "Domnului" sunt atât de naturaliste la Pavel, li se atribuie un înțeles atât de magic, încât Pavel nu se abate câtuși de puțin de la vederile și obiceiurile păgâne când botează creștinii în viață, personificând, parcă, morții, când susține că mâncatul nerespectuos de pâine și vinovăția în timpul mesei sfinte provoacă boală sau moarte ) În consecință, nu este nevoie să vorbim despre vreo "depășire a naturalismului" sacramentelor păgâne, presupusă realizată în învățăturile lui Pavel Și dacă lui Pavel i se atribuie o înțelegere mai înaltă și mai spirituală a sacramentelor decât o avem noi printre neamuri, atunci este foarte greu de împăcat cu ceea ce spune Pavel însuși despre aceste sacramente Astfel, Hristos, așa cum sa arătat deja, nu este în Pavel nimic altceva decât expresia unității ideale a tuturor oamenilor, care este reprezentată sub forma unei ființe personale separate Aceasta este "ideea" platoniciană personificată despre om și nimic altceva Aceasta este personificarea "rațiunii", care în învățăturile lui Filon se contopește cu "omul ideal", cu "ideea" de om La fel ca la Platon omul, cu ajutorul "erosului", prin contemplare - - fundamentele imediate ale cunoașterii, se unește cu "ideea", depășește contradicția dintre lumea senzuală și cea ideală, se transformă într-o părticică a lumii ideilor - tot așa, creștinii, conform învățăturilor lui Pavel, sunt transformați prin credința și sacramentele în particule constitutive ale umanității ideale Prin aceasta ei realizează "ideea" umanității și intră în comuniune mistică cu Hristos, care nu este altceva decât personificarea acestei "idei cuprinzătoare" De aici rezultă că creștinii pot fi numiți membri ai "unului trup" al căruia Hristos este "cap" sau "suflet", la fel cum diferitele "idei" ale lui Platon sunt doar elemente constitutive ale unei singure lumi de "idei" care, în pluralitatea lor, sunt unite astfel cea mai înaltă "idee", "ideea" atotcuprinzătoare a "unului" sau "drept" Ceea ce în Platon este ascensiunea spiritului în lumea "ideilor" este desemnat de Pavel drept unirea oamenilor cu Hristos Ceea ce Platon ■figurează sub cuvântul "înţelept" este exprimat în Pavel prin cuvântul "creştin" Ceea ce la Platon se numește "eros", mediatorul care unește lumea simțurilor și idealul, ființa și conștiința, care la Platon este un concept atotcuprinzător care însumează toată gândirea obiectivă, este numit de Pavel "Hristos" Eros este numit de Platon fiul bogăției și al sărăciei "Este sărac și desculț, este sărac și forțat să doarmă în aer liber, pe stâlpi goi, la pragurile locuințelor și pe străzi - în aceasta el corespunde firii mamei sale Deoarece nu este nici muritor, nici nemuritor, adesea înflorește în aceeași zi, plin de viață și așteaptă o oboseală chinuitoare și chiar moare; dar iar și iar se ridică, corespunzând naturii tatălui său Deci în "Hristos" lui Pavel sălăşluieşte toată plinătatea dumnezeirii ) "Hristos" al lui Pavel este fiul lui Dumnezeu, care s-a smerit, a luat chip de sclav, a devenit om, a murit, adică el însuși s-a pus în deplină contradicție cu natura sa divină și toate acestea pentru a învia din nou în fiecare dintre oameni și astfel să-i facă participanți la viața veșnică Și așa cum Hristos este "mijlocitorul" conform primei scrisori "către Timotei" ( , ), "erosul" lui Platon "stă la mijloc între muritor și nemuritor" "Eros este un demon, un mare demon, și tot ceea ce este demonic este ceva intermediar între zeu și om Demonul aduce zeilor ceea ce vine de la om, iar oamenilor ceea ce vine de la zei, din unele rugăciuni și sacrificii, de la alții tot felul de promisiuni și recompense pentru sacrificii Mediind între zei și oameni, demonul umple golul dintre muritori și nemuritori El leagă totul într-un întreg Prin ea se răspândește adevărul despre zei, arta preoțească, care constă în jertfă, sfințire, vrăji sacre, divinație înțeleaptă și magie Numai așa se realizează orice comunicare, orice conversație în vis sau în realitate între oameni - - și dumnezeu, căci zeii înșiși nu intră în nici un caz în relații directe cu oamenii Oricine a fost răsplătit cu această comuniune este un demon " Apropo, mai amintim aici că în Timeu, "eros" apare sub denumirea de "suflet mondial", care, după Platon, are imaginea unei cruci oblice ) "Erosul" lui Platon este personificarea mitică a acelui principiu filozofic, conform căruia în gândirea "ideală", în "idei", gândirea subiectivă a filosofului și realitatea ideală obiectivă se contopesc direct într-una singură Conform acestui principiu, gândirea de a fi în sens obiectiv este identică cu gândirea de a fi în sens subiectiv Dar, până la urmă, aceasta nu este altceva decât o expresie teoretică și epistemologică a acelor principii de bază ale vechiului cult arian al focului, conform cărora sacrificiul lui Agni, adică jertfa pe care o persoană o aduce lui Dumnezeu este în același timp și jertfa lui Agni, adusă de Dumnezeu însuși, jertfindu-se de dragul oamenilor Aceasta corespunde și cu faptul că, conform învățăturilor lui Pavel, moartea și învierea lui Hristos reprezintă moartea și învierea persoanei dumnezeiești, că împreună cu Hristos omul moare și învie, că în "credința" creștinului , Dumnezeu și omul se contopesc într-unul singur Și la fel cum în Pavel oamenii devin membri ai "corpului lui Hristos", participanții la ritul de jertfă în cultul lui Agni se alătură, conform ideilor vedice, lui Dumnezeu mâncând pâine sfântă și soma Agni îi leagă într-un singur corp, îi spiritualizează cu singura sa suflare, le arde toate păcatele în flacăra sa, îi reînvie la o viață nouă Și așa cum în India cultul lui Agni s-a dezvoltat în brahminism, care a câștigat dominație în rândul întregii populații hinduse, așa cum filosofia lui Platon a condus la proclamarea "înțeleptului" ca șef al organismului social, la recunoașterea filozofilor ca singurii capabili să guverneze lumea, așa că Pavel în ideile sale despre credincioși ca membri ai "trupului lui Hristos", ideea care vine deja a bisericii pâlpâie, ca despre comunitatea "sfinților", în care Hristos a fost întrupat, ca "împărăția lui Dumnezeu" pe pământ, ca despre umanitatea "adevărată", ca despre întruparea cerului omului "ideal", ca comunitate la care toți sunt obligați să se alăture și fără de care nimeni nu se poate dezvălui adevărata lui esenţă ideală Până acum, filosofia antică s-a străduit în zadar să depășească contradicția dintre lumea sensibilă și cea ideală și lipsa de încredere a gândirii și ființei umane bazate pe această contradicție Din vremea lui Platon, ea lucrează la problema reconcilierii și armonizării naturii și spiritului, contradicția dintre care a fost dezvăluită pentru prima dată pentru conștiința antică de către fondatorul idealismului metafizic Religia, în special cultele misterelor, au încercat să se rezolve practic - - această problemă, care părea logic de nerezolvat; au încercat să găsească sprijin pentru oameni pe calea "revelației", imersiune mistică în adâncurile zeității Cu toate acestea, numai creștinismul lui Pavel a îmbrăcat aceste aspirații și căutări vagi într-o asemenea formă, care, combinând inspirația mistică, extatică, cu certitudinea și completitudinea unei viziuni religioase cuprinzătoare asupra lumii, a condus oamenii la o concluzie sigură: nu prin dialectica speculativă, nici prin eforturile rațiunii, cunoașterea abstractă fără rod, așa cum i se părea lui Platon că o persoană poate atinge unitatea cu Dumnezeu, cunoașterea de încredere a realității adevărate, dar prin credință și harul divin Numai credința și harul fac o persoană capabilă să se ridice de la o existență carnală muritoare și sumbră la o existență spirituală strălucitoare Orice cunoaștere sigură a ființei adevărate este dată de credință și nu există o certitudine mai de încredere și mai înaltă decât cea care este dată unei persoane prin credință și evlavie Așa cum Hristos a murit și s-a eliberat astfel de legăturile cărnii și ale lumii pământești, o persoană trebuie să moară și în "duh" El trebuie să-și scape de povara corporalității sale, care este sursa primară a slăbiciunii sale etice și intelectuale El trebuie să învie în interior și să renaște "cu Hristos" sau "în Hristos" pentru a primi vindecare din slăbiciunea sa prezentă împreună cu viața "în Duhul" Adevărat, trupul continuă să existe chiar și după ce o persoană a fost răsplătită cu mântuirea interioară Desigur, chiar și după ce o persoană a murit și a înviat "împreună cu Hristos", a devenit o persoană nouă, el este încă supus influenței trupului său Desigur, cel mântuit rămâne încă în lume și este nevoit să se lupte cu influențele acestei lumi Ceea ce, însă, omul nou și indestructibil a dobândit prin comuniunea sa cu "trupul lui Hristos" este "duhul" lui Hristos, care se manifestă în om ca o putere supranaturală "Duhul" lui Hristos, care trăiește în cei mântuiți, dirijează toate acțiunile acestei persoane, îl ridică deasupra limitelor înguste ale firii sale trupești, îl întărește, îi arată ființa într-o lumină nouă, îl eliberează de influențele lui realitatea pământească, dându-i biruință asupra lor și îi permite deja în această viață să prevadă fericirea mântuirii reale în lumea cealaltă ) "Duhul" lui Hristos este astfel spiritul divin Primind "duhul lui Hristos", cei mântuiți înșiși devin "fii ai lui Dumnezeu", așa cum spune Pavel: "Căci toți cei călăuziți de Duhul, sunt fii ai lui Dumnezeu" Toți, după Pavel, moștenesc "libertatea slavei fiilor lui Dumnezeu" ) Pavel spune: "Domnul este duh; iar acolo unde este duhul Domnului, acolo este libertate Dacă un creștin se simte ca o "făptură nouă", o ființă transformată de puterea cunoașterii adevărate și a bunei purtări, eliberată de puterea poftelor trupești, care și-a găsit pacea - - în credinţa lui, atunci acesta, desigur, este rezultatul manifestării în credincios a ceva mai mare decât "duhul" uman Cu toate acestea, virtuțile creștine ale iubirii frățești, blândeții, smereniei etc își au izvorul într-un fel de "duh" "Dacă trăim prin Duhul, atunci trebuie să acționăm conform Duhului" ) Și dacă credincioșii au fost brusc umbriți de plinătatea unei noi puteri care a depășit abilitățile obișnuite ale unei persoane, dacă credincioșii au dobândit brusc capacitatea de a divina și de a vindeca boli, atunci acest lucru, conform vederilor superstițioase ale acelei epoci, ar putea fi explicat doar prin instalarea unor supranaturale străine în credincios fiinţă spirituală Dar cum apare acest spirit ceresc împreună cu acel spirit "uman"; liber, mântuit prin puterea acestui spirit - la toate aceste întrebări, desigur, nu găsim un răspuns clar în învățătura lui Pavel despre mântuire În realitate, acesta este în esență încă un spirit străin, care nu este inerent omului, care intră într-o persoană atunci când este unită cu Hristos Acest spirit nu este doar spiritul unui individ, ci spiritul personal al lui Hristos Pe de o parte, acest duh, îmbrăcat cu lumină cerească, stă la dreapta părintelui ceresc, pe de altă parte, același duh se găsește pe pământ în toți cei care cred în el, fiind în ei Izvorul "gnozei" ", cunoaştere cu totul mistică, manifestându-se supranatural în ele ca un fel de putere bună, ca duh de sfinţenie şi dreptate ) Pe de o parte, este o ființă spirituală dată în mod obiectiv care se întrupează în Hristos, moare și înviază în El; Pe de altă parte, este o forță subiectivă internă, care în fiecare persoană individuală este cauza ofilării cărnii și a renașterii spirituale, sursa mântuirii umane individuale O astfel de idee a "spiritului" în Pavel este destul de în concordanță cu opiniile acelei epoci pentru care conceptul de personalitate nu avea încă un sens strict definit, stabil, care nu vedea nicio contradicție în faptul că "duhul" lui Hristos locuiește simultan într-o multitudine de spirite umane individuale, care nu era capabilă să facă o distincție strictă între actul de "mântuire" care a avut loc cândva și cel etern - și repetarea constantă, dar trecătoare, a acestui act într-o multitudine de persoane Dar o astfel de coerență între ideea lui Pavel despre "mântuire" și opiniile epocii sale există doar dacă acceptăm că "Hristos" lui Pavel este o ființă pur metafizică Dimpotrivă, nu vom înțelege deloc de unde și-a luat Pavel ideea despre "Hristos" dacă presupunem că se bazează pe impresia unui Isus istoric și a morții lui - - Tocmai pentru că Pavel: în învățătura sa despre puterea mântuitoare a "duhului lui Hristos" nu a avut în vedere nicio persoană umană anume, tocmai pentru că i-a putut atribui acestui spirit întruparea esenței divine în această lume Doar pentru că Pavel nu avea nicio altă idee legată de personalitatea acestui spirit, în afară de cea pe care o putea primi din "Înțelepciunea lui Solomon" sau din învățăturile lui Filon cu principiul lor al imanenței unei zeități, doar pentru că Pavel putea afirmă că Hristos a adus oamenilor salvarea Hristos, ca principiu mântuitor, este astfel în Pavel doar o persoană alegorică sau simbolică, dar în niciun caz o persoană vie, reală El este o persoană ca zeitățile păgâne, care, în ciuda aspectului uman care le-a fost atribuit, nu erau altceva decât forțe cosmice universale Persoana lui Hristos nu este pentru Pavel decât o expresie a spiritualității supranaturale, a conștiinței și a semnificației principiului său mântuitor, care l-a deosebit de forțele care acționează orbește și de esențele materiale ale naturalismului religios "Personalitatea" era o expresie a spiritualității într-o astfel de epocă, care chiar încerca să prezinte spiritul sub forma unui fel de fluid material "Personalitatea" lui Hristos corespundea înțelegerii populare a principiului mântuitor, care, în înțelegerea populară, era asociată cu ideea unei ființe umanoide "Personalitatea" lui Pavel a lui Hristos nu se referă la niciun individ real, istoric Dimpotrivă, însăși vagitatea, incertitudinea și abstracția lui Hristos arată cât de departe este acest principiu de bază al învățăturii lui Pavel despre mântuire de orice indiciu al oricărei realități istorice concrete Astfel, vedem că Pavel l-a ales pe Hristos ca purtător și mijlocitor al mântuirii, nu pentru că l-a venerat pe Isus ca pe o figură istorică specifică, ci doar pentru motivul că nu știa absolut nimic despre niciun Isus istoric sau despre vreo personalitate istorică care a purtat acest nume și este demn de a fi creditat cu marea lucrare de salvare a rasei umane "Apostolii apropiați de Hristos", crede Wrede, "nu puteau crede atât de ușor că omul cu care s-au așezat la masa din Capernaum și au înotat peste Lacul Galileii a fost creatorul universului (!) Pentru Paul, un astfel de obstacol nu mai exista Dar, la urma urmei, Pavel s-a întâlnit cu Iacov - "fratele Domnului", la urma urmei, a trebuit să primească de la el niște informații care ar putea să-i zguduie credința și să-i stârnească nedumerire, dacă, desigur, Iacov nu era fratele de sânge lui Isus Ce idee trebuie să aibă teologii noștri despre un astfel de om ca Pavel pentru a-i atribui capacitatea Mitul despre Hristos T I - să-ți creezi propria doctrină despre Hristos bazată pe impresiile unei persoane vii Isus? Există, desigur, un asemenea grad de reverență religioasă sau de nebunie atunci când oamenii își pierd capacitatea de a distinge persoana adorată de Dumnezeu; îndumnezeirea unei persoane venerate nu pare deloc neobișnuită într-o epocă precum începutul erei noastre, pentru o epocă în care a înflorit cultul împăraților, când a înflorit cruda superstiție religioasă Și totuși, ce lipsă totală de critică, ce fervoare de imaginație, ce gândire confuză trebuie să ai pentru a transforma o persoană recent decedată, încă vădit viu în memoria contemporanilor și a apropiaților săi, nu într-un erou, nici măcar într-un semizeu, ci în principiul spiritual creator al lumii, în mediatorul metafizic al mântuirii, în "al doilea zeu"! Și chiar dacă, potrivit lui Wrede, cunoașterea personală cu Isus ar fi trebuit să servească drept obstacol în calea îndumnezeirii, în apoteoza personalității umane, care a fost Isus, atunci cum să explic faptul că "primii apostoli" ai lui Isus din Ierusalim au făcut nu obiectați la învățătura lui Pavel despre "Hristos"? La urma urmei, trebuie să fi știut cine a fost Isus! La urma urmei, au avut ocazia să-și recunoască profesorul pe baza multor ani de comunicare cu el! Și oricât de sus l-au plasat ei înșiși pe cel înviat, oricât de strâns a fost legată în mintea lor amintirea omului Isus de ideea lui Mesia, cu toate acestea, ei nu puteau în niciun caz, chiar și după părerea predominantă printre teologi, ajung în acel punct îndumnezeirea incomensurabilă, hiperbolică a unei persoane vii, la care Pavel a ajuns la scurt timp după moartea maestrului și profesorului lor "Pavel a crezut într-o ființă cerească, într-un Hristos divin, chiar înainte de a crede în Isus" Adevărul este că Pavel nu credea deloc în Isus teologiei liberale "Omul" Isus a stat mereu în fruntea învățăturii lui Pavel, întrucât isprava mântuirii constă tocmai în faptul că Hristos "S-a smerit" și "S-a făcut om" Dar, la urma urmei, pentru stabilirea acestei dogme, Pavel nu a avut deloc nevoie de Isus istoric În ceea ce privește întreaga lume păgână, o persoană vie sacrificată în locul lui Dumnezeu a fost pentru Pavel, în cel mai bun caz, doar un simbol accidental al unei zeități care se sacrifica de sine De asemenea, este imposibil să se afirme că omul Isus a fost înzestrat cu acele mari calități care fuseseră de mult stabilite pentru Mesia în mintea credincioșilor ), sau că apostolii extaziați, după cum crede Gunkel, s-au transferat la persoana lui Isus tot ceea ce iudaismul a datat cu propriul lui mesia și, prin urmare, hristologia Noului Testament, cu toată neistoricitatea ei, "este un puternic imn de laudă în care istoria L-a cântat pe Isus" (!) "') Dar, la urma urmei, recunoașterea existenței unui Isus pre-creștin - și Gun- - Kehl, împreună cu Robertson și Smith, au făcut cel mai mult pentru a stabili acest fapt - ridică cele mai puternice îndoieli cu privire la autenticitatea lui Isus istoric În consecință, încercarea teologiei "critice" asupra lui Iisus precreștin de a face capital în favoarea "Iisusului istoric" ar trebui privită doar ca o răsturnare disperată a acestei teologii Viața și moartea lui Hristos nu sunt pentru Pavel nici un act moral al unei persoane vii, nici un fapt istoric deloc Dimpotrivă, pentru el sunt ceva supraistoric, pentru el sunt un fenomen al lumii suprasensibile "Omul" Isus este pentru Pavel, ca "slujitorul lui Dumnezeu" pentru Isaia, o "idee", un principiu de bază, iar moartea lui, ca și învierea, este acel moment ideal care condiționează mântuirea Și dacă Hristos nu a înviat, atunci credința noastră este zadarnică Această expresie a lui Pavel a fost văzută până acum ca principalul argument în favoarea concepției care vede în Isus istoric sursa originală a învățăturii lui Pavel În realitate, fraza de mai sus exprimă în gura lui Pavel nimic mai mult decât credința contemporanilor săi că este învierea unui zeu, fie că este vorba despre Adonis, Attis, Dionysus, Osiris sau orice alți zei, care este capabil să aducă mântuirea oamenilor atât în sensul literal, cât și în sensul religios al acestui cuvânt Se poate considera ferm stabilit că Pavel nu știa nimic despre niciun Isus istoric, că chiar dacă știa ceva despre el, acest Isus "istoric" nu a jucat niciun rol în învățătura lui, nu a avut nicio influență asupra dezvoltării concepției sale religioase Și acum imaginați-vă; aceeași persoană care deține primele lucrări ale literaturii creștine, care este în general fondatorul creștinismului ca religie distinctă de iudaism, cu a cărei învățătură este legată toată dezvoltarea ulterioară a concepției creștine asupra lumii - aceeași persoană nu-l cunoaște deloc pe Isus ca o figură istorică Da, Pavel din punctul său de vedere a avut dreptate când a respins în învățătura sa personalitatea istorică a lui Hristos chiar și atunci când alții încercau să i-o impună Ceea ce recunosc toți oamenii chibzuiți este ceea ce a susținut Eduard von Hartmann în urmă cu mai bine de treizeci de ani, și anume că, fără Pavel, mișcarea creștină s-ar fi pierdut în nisipurile antichității, ca multe alte secte evreiești, sau, în cel mai bun caz, ar fi rămas ca o curiozitate istorică , obiectul cercetării unor istorici - și acest Pavel nu știa nimic despre Isus! Apariția și primii pași ai creștinismului au avut loc cu mult înainte de apariția "Iisusului evanghelic", cu totul independent de Iisus istoric al "teologiei critice și istorice" Numai aceasta dezvăluie destul de clar toată lipsa de temei a afirmațiilor acestei teologii, care trădează pe chri- * - creştinismul pentru "creştinismul lui Iisus", ci o simplă schiţă a vieţii şi învăţăturile "omul" Iisus pentru religia creştină ) La întrebarea pusă la începutul acestui capitol, ce putem învăța de la Pavel despre Hristosul istoric? - am primit un răspuns foarte clar: nimic! Acum este clar cum ar trebui să privim faptul că teologii, adesea cei care sunt foarte sceptici cu privire la noul legământ, fac comerț cu oponenții ipotezei istorice a lui Isus: "Existența istorică a lui Isus este dovedită de Pavel în mod incontestabil" De fapt, epistolele pauline, prin însăși natura lor, nu necesită deloc presupunerea că Pavel însuși a pornit de la ideile oricărui Isus istoric și nimeni, desigur, nu va ajunge la o asemenea presupunere în studiul acestor epistole , cu excepția cazului în care este gata în avans Trebuie doar să ne imaginăm că epistolele pauline sunt plasate în edițiile Noului Testament înaintea Evangheliilor, acolo unde ar trebui să fie cu adevărat, pentru a realiza cât de greu ar fi pentru fiecare cititor să înțeleagă ideea că Hristosul acestor epistole a fost cu adevărat " om" Isus, în carne și oase, rătăcind pe pământ Acest Hristos ne-ar apărea cel mai probabil ca o dezvoltare metafizică a ideii de "slujitor al lui Dumnezeu" Isaia, sau ne-ar conduce să ne gândim la pătrunderea ideilor păgâne în gândirea iudaică Nu am găsi acolo niciun indiciu despre Isus istoric Teologii noștri sunt însă atât de convinși că imaginea "Hristosului lui Pavlov" a apărut mai târziu decât imaginea sinopticului Iisus "rătăcitor pe pământ", încât până și Brickner, în prefața lucrării menționate, admite că "a fost uimit de rezultatele cercetărilor sale", și anume, independența "Hristosului" lui Pavel față de figura istorică a lui Isus ) Creștinismul este o religie sincretică Se referă la acele mișcări religioase diverse care la începutul erei noastre au luptat între ele pentru dominația în lumea antică Având originea în stările de spirit apocaliptice și aspirațiile mistice ale sectelor evreiești, fiind preluate de curentul rapid al unei puternice mișcări sociale care își are originea în sectele religioase și frățiile mistice, ai căror membri au văzut în Mesia nu numai dătătorul de har spiritual, dar și salvatorul celor săraci și asupriți din sclavie și nevoie ( ), creștinismul a împrumutat miezul învățăturii sale, care i-a dat trăsături specifice care îl deosebeau de iudaismul obișnuit, ideea sa centrală, ideea unui zeu care se sacrifică pe sine pentru oamenii, din misticismul naturalist al popoarelor din jurul Iudeii, care credeau în acest zeu, - - asociat cu cultul focului, adus cu ei în Asia din străvechea patrie nordică Și numai în măsura în care credința într-un astfel de zeu este în cele din urmă de origine ariană, se poate spune că Isus a fost un "arian" Orice alte afirmații în această direcție, precum cele prezentate de Chamberlain în "Trăsăturile esențiale ale secolului al XIX-lea", se bazează pe o desconsiderare completă pentru adevărata stare de lucruri și sunt pură fantezie Ca religie a lui Hristos, "Domnul", care prin moartea sa mântuitoare voluntară a depășit și a desființat legea iudaică, creștinismul "și-a născut" nu în Ierusalim, ci în altă parte, în felul de capitală siriană a Antiohiei, acest centru al cultului lui Adonis, căci cumva în Antiohia, după cum indică Faptele Apostolilor, pentru prima dată acei adepți ai noii secte au început să fie numiți "creștini", care erau numiți de obicei "isenieni" sau "nazarineni" ) Desigur, acest fapt contrazice puternic tradiția teologică, conform căreia creștinismul își are originea în Ierusalim și s-a răspândit de acolo printre păgâni Cu toate acestea, mesajul lui Luni despre apariția comunității creștine din Ierusalim și începutul activității sale de propagandă este lipsit de orice semnificație istorică Deja povestea experiențelor pascale ale apostolilor și a primelor apariții ale celui înviat își trădează în mod clar adevăratul caracter Confuzia, inconsecvența și inconsecvența acestei povești arată clar că este o ficțiune legendară ) Neistoric este și mesajul lui Luca despre șederea apostolilor la Ierusalim după moartea lui Hristos, mesaj care contrazice ceea ce ne spun Matei și Marcu despre aceasta Luca încearcă chiar să explice această ședere prin ordinul direct al regretatului lor învățător care le-a apărut apostolilor Povestea Faptele Apostolilor despre adunarea ucenicilor în ziua Rusaliilor și despre pogorârea miraculoasă a Sf spirit etc Chiar şi savanţi precum Klemen constată că această poveste provine probabil dintr-o legendă evreiască, conform căreia legea lui Iahve i-a fost dată lui Moise la Sinai în şaptezeci de limbi, pentru ca această lege să poată fi înţeleasă de toate popoarele ) Execuția lui Ștefan și presupusa persecuție a comunității din Ierusalim sunt, de asemenea, fictive și legendare Eforturile lui Luca de a prezenta Ierusalimul drept unic punct de plecare al întregii mișcări creștine dezvăluie destul de clar tendința autorului Faptele Apostolilor de a afirma în mintea cititorilor ideea originii propagandei creștine la un moment dat, în timp ce în realitate aceasta propaganda a început simultan în mai multe locuri Luca încearcă să creeze impresia că noua religie, cu viteza fulgerului, cu viteza unei avalanșe, s-a răspândit în întreaga lume de la Ierusalim, pentru a explica cumva ascensiunea aproape simultană - - urcând pe scena creștinismului în toată Asia Mică De aceea a fost necesar ca Luca să adune la Ierusalim "evrei devotați din țările de dispersie", care, în ciuda diferenței de limbi și dialecte dintre ei, se înțelegeau totuși De aceea, a fost nevoie și de povestea despre Ștefan, ucis cu pietre, despre persecuția, care i-ar fi împrăștiat pe credincioșii din Ierusalim în toate orașele și statele din Asia Mică Desigur, este probabil ca în Ierusalim, ca și în multe alte orașe, să existe o comunitate creștină care, în persoana lui Isus, s-a închinat unui zeu care s-a jertfit de dragul omenirii Întreaga întrebare, însă, este următoarea: este necesar să ajungem la concluzia că credința comunității din Ierusalim în Hristos se bazează pe existența omului Isus, că această comunitate, unii dintre ai cărei membri l-au cunoscut personal pe "Iisus, fiind tovarăși devotați ai rătăcirii sale pământești, are tot dreptul să fie numit "prima comunitate", în sensul primei celule, Centrul Sursă al întregii mișcări creștine? că un profet evreu sau un predicator itinerant, care s-a întâmplat să se numească Iisus, a fost întemnițat întemnițat de evreii ortodocși pentru tendințele lor revoluționare și apoi executat de ei ca "Haman" al anului corespunzător, dându-le tuturor un pretext pentru întemeierea Comunitatea din Ierusalim Cu toate acestea, această ipoteză este puternic contrazisă de inconsecvența primelor rapoarte ale comunităților creștine propună una sau alta afirmație, încercând să compenseze lipsa de cunoștințe cu fantastic fictiune Dacă doctrina lui Isus, așa cum susține Smith, a existat chiar înainte de Hristos, dacă cultul lui Isus, îmbrăcat sub forma de tot felul de sacramente, a fost în perioada cuprinsă între î Hr X și g X foarte comună la evrei, și mai ales la eleniști, atunci răspândirea fulgeră a creștinismului pe un teritoriu atât de mare ca aproape toată Asia Mică devine destul de de înțeles, la fel ca și inconsecvența rapoartelor despre începutul mișcării creștine Dar, până la urmă, o astfel de presupunere nu este în concordanță cu teoria unui singur Punct de plecare al noii învățături, atât în sens geografic, cât și în sens logic ) Cineva se poate întreba: ei bine, cum rămâne cu evangheliile? La urma urmei, ei spun destul de clar biografia unei persoane umane vii, la urma urmei, nu pot fi explicate fără asumarea lui Isus istoric! Se naște astfel întrebarea: de unde și-au tras evangheliile, care rămân singurele baza ipotezei lui Isus istoric, informațiile despre acest Isus? Matei marcă O imagine creștină străveche a celor patru "colțuri" ale lumii ("patru colțuri ale lumii, patru vânturi, patru evangheliști") prin intermediul simbolurilor, pe care vechii creștini le-au însușit celor patru evangheliști Evanghelia lui Isus Oricât de mult diferă între ei punctele de vedere ale diverșilor savanți în domeniul criticii Evangheliilor, toate judecățile cu adevărat competente sunt de acord asupra unui singur lucru: evangheliile nu sunt nicidecum eseuri istorice în sensul obișnuit al cuvântului, ci lucrări doctrinare, prima reflectare literară a conştiinţei colective a comunităţilor creştine Scopul acestor evanghelii nu a fost în niciun caz să comunice astfel de informații despre viața și învățăturile lui Isus care corespund realității, ci cele care sunt capabile să trezească în cititori credința în Isus, ca în Mesia trimis de Dumnezeu pentru a-și salva poporul, pentru a întări, confirma și proteja această credință de atacuri Ca lucrări doctrinare, evangheliile se limitează, desigur, să raporteze numai astfel de "cuvinte" și evenimente despre Isus care au vreo semnificație pentru credință Autorii acestor evanghelii și-au văzut întregul interes de a prezenta și prezenta faptele într-un mod care să corespundă credințelor lor a) Iisus sinoptic Din numărul mare de evanghelii aflate în circulație în a doua și prima jumătate a secolului al II-lea, se știe că doar patru au ajuns până la noi Restul nu au fost incluse de biserică în canonul cărților Noului Testament și, prin urmare, au fost uitate sau pierdute Doar câteva dintre ele au ajuns la noi în fragmente foarte mici Deci, de exemplu, cunoaștem așa-numitul evangheliile lui Toma, Bartolomeu, cei doisprezece apostoli și alții Cât despre evangheliile canonice, două dintre ele poartă numele apostolilor, Matei și Ioan, și doi dintre tovarășii și ucenicii apostolilor, Marcu și Luca Acest lucru nu înseamnă deloc că evangheliile sunt scrise de fapt de oamenii ale căror nume sunt înscrise pe titlurile acestor evanghelii Potrivit unuia dintre profesorii bisericii, Ioan Gură de Aur, aceste nume au fost atribuite evangheliilor abia la sfârșitul secolului al II-lea Titlurile evangheliilor - în greacă au fost numite evangheliile nu ale lui Marcu, Matei, Luca, Ioan, ci ale lui Marcu, Matei, Luca, Ioan (prop după Marcu, după Matei etc ) - înseamnă, prin urmare, , în cel mai bun caz numai acei indivizi sau acele cercuri apostolice ale căror puncte de vedere le expun aceste Evanghelii Dintre cele patru evanghelii canonice, evanghelia lui Ioan este considerată cea mai recentă Are un caracter dogmatic-tendențios atât de clar exprimat încât nu poate fi considerată sursă istorică Dintre restul evangheliilor, care, având în vedere asemănarea prezentării lor ca formă și conținut, sunt numite "sinoptice", adică cele care în totalitatea lor oferă "o privire de ansamblu (rezumat) asupra personalității mântuitorului", care, deci, trebuie considerate împreună, evanghelia după Marcu este de obicei considerată cea mai veche Matei și Luca se bazează pe Marcu, totuși trei, conform concepției predominante în știință, se bazează pe un fel de sursă aramaică comună, reprezentând probabil o colecție de cuvinte instructive ale lui Isus Tradiția atribuie Evanghelia după Marcu nepotului lui Barnaba, discipolului lui Petru, tovarășului lui Pavel în timpul primei sale călătorii de predicare și asistentului său - - în timpul captivității romane, lui Ioan Marcu Tradiția mai crede că această Evanghelie a fost scrisă la scurt timp după distrugerea Ierusalimului ( ), adică la cel puțin patruzeci de ani după moartea lui Isus (!) Tradiția se referă de obicei la mărturia istoricului bisericesc Eusebiu (d în jurul anului d Hr ), conform căreia Paliy, episcopul Hieropolisului (Hieropolis - în Asia Mică), ar fi auzit de la "bătrânul Ioan" că Marcu a notat ceea ce a auzit de la Petru și ceea ce se presupune că a auzit la rândul său de la "Domnul" Această remarcă a lui Eusebiu, însă, nu inspiră prea multă încredere în sine, având în vedere faptul că mărturiile lui Eusebiu sunt în general nesigure, mai ales dacă se referă la informații primite de la terți Când aflăm că autorul Evangheliei "după Marcu" habar nu are despre locurile în care a vizitat Isus, ne pierdem orice încredere în mărturia menționată a lui Eusebiu La urma urmei, Marcu, parcă, s-a născut în Ierusalim și a fost un misionar itinerant, așa că locurile rătăcirii lui Isus ar fi trebuit să-i fie bine cunoscute Mark, după cum afirmă Wernle în cartea sa Sursele biografiei lui Isus, este foarte îndepărtat în loc și timp de Isus El nu știe cu adevărat nimic despre faptele și calea vieții mântuitorului Acest lucru este confirmat și de Wrede, autorul cărții The Mystery of the Messiah, poate cel mai ingenios și exhaustiv studiu al Evangheliei lui Markov Isus pentru Marcu este mesia, fiul lui Dumnezeu, iar toată Evanghelia după Marcu este justificarea și apărarea acestei dogme Marcu dorește ca toți cititorii săi, atât păgâni, cât și creștini păgâni, să fie conduși la convingerea pe care o exprimă sutașul păgân în cuvintele: "Cu adevărat, acest om era fiul lui Dumnezeu!" ) Pentru a atinge acest scop, acest efect, se adaptează întreaga expunere a lui Marcu Marcu consideră că miracolele lui Isus sunt argumentele sale cele mai importante Învățătura lui Isus este atât de ascunsă de Marcu înainte de miracolele sale, încât aproape că nu putem afla cu adevărat din prima Evanghelie despre ce a predicat Isus "De aceea imaginea istorică din Marcu este extrem de tulbure, obscură, iar personalitatea lui Isus este într-un fel grotesc, fantastic" (!) ) Marcu nu numai că și-a adus propriile inventii în tradiția despre Isus, el nu doar că ne spune uneori informații false, chiar absurde, care, potrivit lui Wernle, includ indicația lui Marcu, conform căreia Isus ar fi folosit în mod deliberat pilde în discursul său ghicitori pentru ca oamenii să nu-l înțeleagă ), mai mult decât atât: ordinea, legătura în care Marcu a expus poveștile care au trecut din gură în gură cu mult înaintea lui, sunt pur mecanice, exterioare Nu există niciun indiciu că poveștile pe care ni le spune Mark au urmat inițial - - unul după altul în aceeași ordine pe care o găsim în Marcu (!) ) Astfel, doar materialul care a fost la dispoziția lui Mark, și nu prelucrarea acestuia, poate avea valoare istorică Povești separate, cuvinte și cuvinte disparate Marcu legate într-un singur întreg și, de foarte multe ori, conform prezentării sale, este ușor de înțeles că este compus din tradiții care au apărut în creștinismul antic relativ târziu după moartea lui Isus și informații care doar treptat s-a transformat într-o poveste coerentă, cum, de exemplu, informații despre miracolele lui Isus În ciuda tuturor modificărilor și completărilor, în ciuda faptului că nici din cuvintele lui Isus, nici din poveștile citate de tradiție, care a trebuit să aștepte patruzeci de ani până a fost găsită o persoană care a notat-o, în ciuda faptului că din toate acestea în cele mai multe cazuri, este complet imposibil să scoatem ceva de încredere, dar valoarea istorică a informațiilor raportate de Mark, conform lui Wernle, este "foarte mare" "Prețios", vezi tu, nu este doar impresia generală de putere, originalitate și profunzime creativă pe care o obținem din poveștile lui Mark, ci și faptul că mulți dintre acești indivizi "din viață au smuls povești, schițe instantanee, observații care sunt date în Marcu vorbesc de la sine" Acea nepretenție și imparțialitate (?), acea prospețime și veselie (?), cu care, parcă, Mark le raportează, clar (!) Arătați că în persoana lui Marcu avem "buze curate de creație de încredere, că el scrie doar ce ■a aflat de la martorii oculari" (?) "În cele din urmă, trebuie să recunoaștem că această Evanghelie, în ciuda tuturor, este o lucrare excepțional de valoroasă, o colecție de material antic și autentic, deși situată într-o secvență fictivă, unită de unele idei călăuzitoare și aparține, poate, la condeiul acelui Marcu, pe care îl cunoaște Noul Testament și pe care Palius l-a auzit de la bătrânul Ioan Nu-ți vine să-ți crezi ochilor, îți apuci de cap la vederea ce metodă folosește Wernle pentru a pune o ștampilă pe Evanghelia după Marcu cel puțin jumătate dintr-o "sursă istorică" demnă de încredere Aici îmi vine în minte cu deosebită oportunitate remarca ironică a regretatului Wrede, care s-a batjocorit la judecățile istorice bazate pe "flarul" și gustul autorilor lor și mai ales numeroase în hristologie "Această știință", spune Wrede, "suferă de psihologism, iar conjectura psihologică joacă rolul uneia istorice în ea" Un teolog consideră că unul este nucleul istoric scos din evanghelii, altul celălalt, dar nimeni nu are dovezi obiective care să susțină concluziile sale "Dacă oamenii de știință doresc să opereze cu nucleul cu adevărat istoric al Noului Testament, atunci acest nucleu trebuie găsit Și aceasta se dovedește a fi o situație foarte neplăcută Într-o poveste separată sau cuvinte individuale, ei găsesc istoria - - un nucleu teoretic, care, cu o abordare diferită, se dovedește a fi improbabil sau, cel puțin, îndoielnic" ) Ne îndoim că Wrede, după o critică radicală a textului canonic al Evangheliei lui Markov, a găsit un "nucleu istoric" în ceea ce, în cuvintele lui Wernle, direct "vorbește de la sine" Și Wrede se gândește la istoricul Mark în esență la fel ca și Wernle Deci, de exemplu, potrivit lui Wrede, apostolii lui Isus în forma în care evanghelistul i-a înfățișat, în toată prostia și neputința lor, în comportamentul lor ambiguu față de profesor, nu sunt în niciun caz "imagini luate din realitatea" ) El crede, de asemenea, că Marcu nu avea nicio idee reală despre "viața lui Isus" istorică, deși "urme palide" ale acestei vieți sunt aici și colo în viziunea sa supra-istorică a credinciosului despre Isus "Evanghelia după Marcu", spune el, "se referă în acest sens la istoria dogmelor" Ideea că din această Evanghelie se presupune că se poate învăța ceva despre viața reală a lui Isus este complet insuportabilă "De fapt, este foarte de dorit ca această Evanghelie să nu fie veche" Așa este cazul "Evangheliei după Marcu" în sensul fiabilității sale istorice După aceasta, nu mai trebuie să sperăm că ceilalți doi prognozatori ne vor întări în mod special credința în existența lui Isus istoric "Evanghelia după Luca" a fost scrisă la începutul secolului al II-lea de un creștin necunoscut din neamuri, în timp ce Evanghelia după Matei nu este opera unui singur autor, ci a mai multor și a fost scrisă în prima jumătate a lui secolul al II-lea, absolut fără îndoială pentru scopurile și interesele bisericii ) Amândoi își scot materialul! din Evanghelia lui Markov și dacă au adus în prezentarea lor "propriul lor bine", pe care Marcu nu îl are (de exemplu, o serie de pilde și cuvinte ale lui Itssus, o serie de momente legendare, cum ar fi genealogia lui Isus, detalii noi) despre suferințele și învierile Mântuitorului, care împodobesc povestea din aceste evanghelii), atunci toate acestea nu pot fi în niciun caz folosite pentru a justifica existența istorică a lui Isus Wernle, desigur, este de părere că tocmai pentru a dovedi existența lui Iisus ambii evangheliști au adunat "cu un zel deosebit vechile tradiții", fără, totuși, să invoce o singură dovadă în favoarea unei asemenea opinii, în timp ce pe o altă pagină a cărții sale el, în legătură cu unele povești Luca admite că utilizarea de către Luca a anumitor tradiții vechi nu dovedește deloc că acestea au fost preînregistrate sau de încredere din punct de vedere istoric Wernle este deosebit de bun atunci când, lăsând cu totul deoparte valoarea istorică a tradiției, el declară obraznic că rolul enorm pe care l-au jucat ambii evangheliști în a crea imaginea lui Isus dată de ei "nu este deloc - - diminuează valoarea tezaurului vast și bogat de pilde și povești prețioase în care Isus însuși (!) ne vorbește viu și direct (!)", când ajunge în cele din urmă la următoarea concluzie: "Bunătatea proprie a ambilor evangheliști, în ciuda caracterul lor amestecat și pestriț, merită bine recunoștința noastră!" ) Toate acestea nu sunt altceva decât utilizarea sensului literar sau religios al evangheliilor pentru a afirma valoarea lor istorică Ceea ce rămâne, totuși, este colecția de discursuri ale lui Isus, "acel mare rezervor de vorbe" din care prognozatorii vremii, și în primul rând Luca și Matei, au extras material pentru evangheliile lor Din păcate, această sursă este un x necunoscut pentru noi, pentru că nu cunoaștem nici "acest rezervor", nici volumul său, nici ordinea în care au fost amplasate în el "zicerile" lui Iisus, nici măcar textul original al acestor discursuri Putem doar presupune că "colecția de cuvinte ale Domnului" a fost scrisă inițial în aramaică și nu este aranjată în ordine cronologică, ci în sens, în esență, în conținut și corespondența acestei culegeri de "cuvinte" a lui Isus la orice realitate istorică, căci această colecție a fost opera mai multor autori și a fost prelucrată chiar înainte de a cădea în mâinile autorilor "evangheliilor" din Matei și Luca Și totuși, "colecția de cuvinte" a lui Isus conține o mulțime de "cuvinte ale Domnului" atât de prețioase încât, potrivit lui Wernle, "un martor ocular ar fi putut foarte bine să fie autorul lor" (!) ) Cât despre "cuvintele lui Isus" preluate din această colecție și date în evanghelii, ele, însă, nu au fost rostite niciodată de Isus (!) și își datorează coerența exclusiv autorilor evangheliilor (!), chiar și celebrei "predici" pe munte" constă din expresii separate, care aparțin unor perioade diferite ale vieții lui Isus și au fost unite abia mai târziu de către autorii evangheliilor, dar principalele gânduri care leagă această predică într-un întreg îi aparțin nu atât lui Isus, cât cea mai veche comunitate creștină și totuși "semnificația istorică a discursurilor lui Isus este extrem de mare! Împreună cu cuvintele Domnului din Marcu, ele ne permit să privim în chiar inima Evangheliei Acestea sunt sursele ipotezei istorice ale lui Isus! Dacă scoatem în evidență ce a mai rămas din evanghelii, atunci totul se va dovedi, în orice caz, foarte mizerabil, chiar și pur și simplu mizerabil, "dacă totul este de încredere și autentic", ne consolează Wernle Da, dacă! "Și dacă ar fi suficient să răspundem la întrebarea de bază: cine este Isus?" Un lucru este cert: "Viața lui Isus" nu poate fi scrisă pe baza dovezilor pe care le avem Toți teologii sunt acum de acord asupra acestui lucru, ceea ce, însă, nu îi împiedică să scrie iar și iar pentru "popor" - - biografii ale lui Isus care compensează lipsa lor de acuratețe istorică cu născociri poetice, elocvență pompoasă și frazeologie "Nu în material istoric prețios împrăștiat, nici în cărămizi separate pentru construirea unei biografii a lui Isus, simțim o lipsă: ne ajungem de toate acestea Am pierdut doar planul acestei construcții, nu reușim să-l găsim, căci deja pentru cei mai bătrâni apostoli totul nu era în autenticitatea istorică, nu în plauzibilitatea istorică, ci doar în trezirea credinței în oameni, chemându-i la ascultare De parcă coerența poveștii ar interfera cu lucrarea credinței, de parcă credința ar suferi din cauza faptului că evangheliștii ar încerca să ne povestească mai în detaliu despre viața reală a lui Isus! La urma urmei, în forma în care avem acum evangheliile noastre, ele diverg una de alta la fiecare pas, în descrierea oricărui eveniment Discrepanțele și contradicțiile din ele sunt atât de mari și de dese, nu numai în ceea ce privește numele, indicațiile cronologice și geografice, ci și în puncte mai semnificative, încât aceste izvoare primare literare ale creștinismului cu greu pot fi depășite în inconsecvența și confuzia lor Dar nici acest "nu este", potrivit lui Wernle, un mare neajuns, "deoarece prin ei suntem capabili să înțelegem clar ce a făcut și a vrut Isus" Din păcate, nu putem înțelege acest lucru Căci punctul de plecare al tuturor izvoarelor evanghelice, la care am putut să ajungem, și anume colecția aramaică de discursuri și tradiții antice, din care a extras Marcu, ale căror rămășițe ne-au fost păstrate de Luca și Matei, sunt complet necunoscute S U A Jo, chiar dacă l-am cunoaște, tot "n-am ajunge încă la Isus" De asemenea, nu exclude posibilitatea unor distorsiuni și modificări Ea reflectă, în primul rând, credințele celor mai vechi creștini, credințele care s-au conturat de-a lungul a patru decenii și, desigur, au fost și ele supuse schimbărilor În cel mai bun caz, deci, nu cunoaștem decât credințele primelor comunități creștine Știm în ce fel au încercat să-și explice propria credință în înviere prin povești despre Isus, cum au încercat să "demonstreze lor și altora divinitatea lui Isus" prin povești cu minuni Totuși, cum a trăit Isus, ce a făcut, ce a gândit, ce a învățat - dacă a existat, adăugăm - la toate aceste întrebări nu primim niciun răspuns cert de la Evanghelii Un teolog liberal, care este suficient de bun pentru a dovedi existența lui Isus istoric, nu a fost găsit El explică că ideea este modul în care Isus priveşte lumea, la Dumnezeu, la oameni, cum răspunde el la întrebarea: ce este Dumnezeu? ce se numeste religie? Credeți că întreaga expunere anterioară a clarificat deja conținutul acestui răspuns: nu știm absolut nimic despre cum a răspuns Isus la aceste întrebări? - - Indiferent cât de! Wernle știe cum răspunde Isus întregului ego, el vede acest răspuns clar, "ca la lumina zilei" "Cu întreaga masă a pildelor și a spuselor sale, Isus ne vorbește la fel de clar și de clar ca și cum ar fi contemporanul nostru (!) Nimeni în lume nu ar îndrăzni să spună că gândurile lui Isus despre problema principală, care nu încetează să fie cea principală pentru noi, sunt vagi sau greșite! Și dacă creștinismul de-a lungul secolelor a uitat tot ceea ce profesorul i-a cerut în primul rând, acum (adică după explicațiile teologiei critice) învățătura lui Isus strălucește din nou pentru noi din evanghelii atât de strălucitor și de minunat, de parcă soarele tocmai ar fi răsărit și a împrăștiat fantomele și umbrele nopții cu razele lui biruitoare Același Wernle, căruia îi suntem datori pentru concluzia consolatoare de mai sus, ne-a lăsat o lucrare foarte apreciată în cercurile teologice - "Originea (Rudimentele) religiei noastre", în care a înfățișat cu atâta entuziasm, cu asemenea detalii cele mai intime gândurile, intențiile, cuvintele lui Isus și ale urmașilor săi, precum și învățătura lor, de parcă el însuși ar fi un contemporan cu Isus, un martor ocular la toate încercările sale Abia te poți feri de un cuvânt puternic La urma urmei, acestea sunt concluziile unui om de știință foarte serios, la urma urmei, aceasta este "lumina științei sale"! Lucrarea lui Wernle atât de des citată de noi: "Sursele vieții lui Isus" se referă la o serie întreagă de "cărți istorice și religioase pentru popor", care cuprind chintesența teologiei critice moderne și sunt destinate celor mai largi cercuri interesate de religie , și în general pentru publicul "educat" Astfel, se poate presupune pe bună dreptate că lucrarea menționată exprimă exact ceea ce, în opinia teologilor liberali, ar trebui să fie crezut oamenii care le ascultă vocea Sau poate că autorii "cărților istorico-religioase pentru popor" acordă o valoare atât de scăzută nivelului intelectual al cititorilor lor, încât sunt încrezători că concluziile pe care le-am văzut de la Wernley sunt suficiente pentru a întări credința "societății educate" în Isus istoric? Faceți cunoștință cu concluziile "științifice" ale altor teologi semnificativi în această problemă, citiți pe Beishlag, Harnack, B Weiss, Pfleiderer, Julicher, Holtzmann, Busse, care apără existența istoricului Isus cu atâta ardoare și fervoare împotriva obiecțiile "orice" Kalthof - pretutindeni unul și același spectacol tragicomic: pe de o parte, acești teologi învățați devalorizează în toate modurile posibile izvoarele Evangheliei, într-o asemenea măsură, prin criticile lor, scot la iveală neautoritatea, nesiguranța informații raportate de evanghelii, că aproape nimic nu mai rămâne din ele; pe de altă parte, aceiași cărturari se răstignesc patetic pentru gloria "bobului de adevăr istoric" pe care l-au obținut în acest fel, ei exaltă "dragostea de adevăr" a teologiei critice "Adevărul" este doar asta liberalul - - Teologia modernă a recunoscut ca mit și legendă ceea ce este destul de evident încât a devenit de mult un mit și o legendă pentru toți oamenii cu mintea deschisă Acești oameni de știință, cu un fel de frenezie, oferă imnuri de foc lui Isus omul, de parcă mesajele Evangheliei ar avea acum o altă semnificație istorică Dar iată ce spune Gausrat despre aceasta: "A renunța la tot ceea ce este minunat în poveștile (Evangheliei) și a trece restul drept istorie - aceasta nu se numea deloc critică înainte" ) După aceasta, poate fi reproșată teologiei catolice că privește cu nedissimulată compasiune - în plus, cu dispreț - toată această "critică" protestantă, că nu s-a săturat să acuze această critică de neîncredere, inconsecvență și inutilitate, creștinism? ) Nu este corect să sărbătorim eșecul protestantismului în încercarea sa de a prezenta evangheliile ca o sursă istorică pentru credința în existența lui Isus? Adevărat, argumentele pe care însăși teologia catolică le invocă în favoarea ipotezei lui Isus istoric sunt atât de străine oricărei critici, oricărei bune dorințe de a clarifica adevărata realitate, încât nu merită deloc să ne oprim asupra concluziilor ei Teologia catolică rezolvă problema simplu: vede în existența lui Isus istoric un antecedent necesar pentru existența Bisericii Catolice; dacă creștinismul există, atunci a existat și Iisus, chiar dacă toate faptele au fost împotriva unei astfel de concluzii Unul dintre teologii catolici a formulat tendința principală care pătrunde în toate cercetările catolice asupra chestiunii existenței lui Isus în astfel de termeni: "Evanghelia are atâtea dovezi vechi, numeroase și bine întemeiate în favoarea autenticității ei, ca aproape nicio alta opera de literatură antică (!) Dacă nu vrei să fii inconsecvent, atunci nici măcar nu ar trebui să ridici problema autenticității Evangheliei Credibilitatea Evangheliei este, de asemenea, dincolo de orice îndoială, deoarece autorii ei înșiși au văzut, au auzit tot ce spun (!), sau au aflat despre ea de la martori oculari, căci acești autori erau oameni capabili de judecată (?!), iubind adevărul, pentru că aceşti autori au putut, au vrut şi, mai mult, au fost obligaţi să spună adevărul" ) Cât de favorabil se compară cu acest gen de teologie, bunul și cinstitul Kalthoff iese în evidență Este adevărat, concluziile sale pozitive cu privire la problema originii creștinismului, încercările sale, prin intermediul unei abordări marxiste a istoriei, de a deduce toată această religie din momente pur sociale și de a-l prezenta pe Hristos ca o reflectare a experienței și conștiinței comunității creștine , trebuie să fie recunoscute ca fiind unilaterale și neîntemeiate Identificarea sa a Pilatului biblic cu Pliniu, conducătorul Bitiniei în timpul domniei lui Traian, pare, de asemenea, neîntemeiată, fie și numai pentru că scrisoarea - - Pliniu către împărat, pe care se bazează concluzia lui Calthoff, este probabil un fals creștin de mai târziu ) Cu toate acestea, în tot ceea ce spune Kalthoff despre teologia critică modernă și despre "Iisus istoric" al său, el are de o mie de ori dreptate, deși teologia critică crede că are dreptul să privească cu dispreț adversarul ei incomod și chiar să-l ignore ca fiind insuportabil, doar pentru că el este şchiopăt în punctul de vedere principal al cercetării sale Toate încercările teologiei istorice de a trage argumente pentru ipoteza lui Iisus Omul din izvoarele menționate mai sus, toate aceste încercări, care au dat dovadă de atâta inteligență și aplicare neîntrecută, au dus, așa cum Kalthoff nu se satură să ne amintească, la un caracter pur negativ concluzii "Acele numeroase pasaje din Evanghelii respinse de teologia critică și șterse de aceasta în căutarea lui Isus istoric au aceeași semnificație istorică, stau la același nivel literar cu pasajele din care această teologie trage argumente în favoarea lui Isus istoric Hristos sinoptic, în care teologia modernă găsește trăsăturile lui Isus istoric, nu se apropie cu un fir de păr de ideea reală a unui om, întemeietorul creștinismului, așa cum este Hristosul Evangheliei a patra Ceea ce este recunoscut de epigonii teologiei liber-gândirii ca un extras istoric extras din "Hristos sinoptic" are semnificație istorică doar ca monument al acelei sofisme virtuoziste care a răsărit atât de luxuriant sub numele de știință teologică "Dacă istoria apariției creștinismului nu ar fi fost atât de multă vreme o posesie rezervată, separată de sfera istorică pentru teologie, încredințată unor biserici specialiști, parcă pentru a judeca asupra problemelor cuprinse în acest domeniu al istoriei, este nevoie de un talent special pentru a le studia , caracteristic exclusiv teologilor, dacă nu ar fi fost cazul, atunci lumea ar fi eliminat toată literatura dedicată vieții lui Iisus cu mult timp în urmă Sursele care ne oferă primele informații despre originea creștinismului sunt de așa natură încât, la nivelul actual al cercetării istorice, nici unui istoric nu i-ar trece prin cap să încerce să scrie o biografie a lui Hristos istoric din aceste surse Aceste surse, se poate adăuga, sunt de o asemenea natură încât adevăratul istoric, dacă nu le-a abordat cu hotărârea preconcepută de a găsi în ele urme ale Iisusului istoric, nu va avea nicio clipă creativitatea religioasă, îmbrăcată în forma de o legendă istorică, un mit care nu se deosebește în mod fundamental de alte mituri și tradiții de acest fel, de exemplu, de celebra legendă despre William Tell ) APLICARE Isus în literatura seculară Cu această stare de fapt în sursele canonice ale biografiei lui Isus, există, desigur, puține speranțe că argumentele culese din literatura seculară vor susține în mod semnificativ ipoteza unui Isus istoric După cum se știe, doar două mărturii ale istoricului evreu Iosif și mărturia istoricilor romani Tacitus și Suetonius apar ca astfel de argumente În ceea ce privește mărturia lui Iosif, disponibilă în "Antichitățile evreilor", scrisă în r x , apoi primul, și anume , , , este o interpolare (interpolare) ulterioară atât de evidentă încât până și teologia romano-catolică, care obișnuia să jure direct cu o naivitate emoționantă în autenticitatea unor astfel de documente creștine timpurii, acum nu mai îndrăznește pentru a apăra, autenticitatea acestei mărturii a lui Iosif ), dar a doua mărturie a lui Iosif ( , , ), unde vorbește despre condamnarea lui Iacov de către Sinedriul, prezidat de preotul Anania ( d Hr ), a fost pusă la îndoială de asemenea teologi eminenti precum Schürer ), Kredner ), etc ), și chiar dacă autenticitatea sa a fost ferm stabilită, ea încă nu dovedește existența lui Isus istoric Căci, în primul rând, această mărturie lasă în aer întrebarea: cine este Iacov, pe care Iosif îl numește "fratele așa-zisului Hristos" - fratele de sânge al lui Isus, sau "fratele" în sensul sectar al cuvântului? În al doilea rând, această dovadă indică faptul că a existat un anumit om Isus, care a fost numit Hristos Și această apariție a unui oarecare Iisus, dat fiind faptul că atât sub Iosif, cât și după el, până la sfârșitul secolului al II-lea, au existat mulți oameni care s-au prefăcut a fi Hristosul năzuit, cu greu este ceva care să vorbească cu tărie în favoarea ipotezei a teologilor nostri Cu mărturia istoricilor romani, lucrurile nu stau mai bine decât cu mărturia lui Iosif Adevărat, Tacit scrie în "Analele" sale ( , ), vorbind despre pre-alegerea creștinilor sub Nero, următoarele: "Întemeietorul acestei secte, Hristos, a fost executat în timpul domniei lui Tiberiu de către procuratorul Ponțiu Pilat " Suetonius, în biografia sa despre împăratul Claudius (cap ), relatează, Mitul despre Hristos T - că Claudius "a izgonit din Roma pe evrei, care făcuseră mari tulburări la instigarea lui Hristos" Ce demonstrează, însă, toate acestea? Știm sigur că pasajul menționat din Tacit referitor la persecuția creștinilor sub Nero nu este o inserție ulterioară, un fals introdus în textul original? Dar, la urma urmei, tocmai o astfel de inserție se dovedește a fi, judecând după studiul excelent și exhaustiv al lui Oshar Mai mult, toate semnele indică faptul că întreaga "prima persecuție a creștinilor", care nu este menționată de niciun scriitor creștin, evreu sau păgân, este în general o invenție fantastică a vreunui creștin din secolul al V-lea ), care a falsificat pasajul corespunzător de la Tacitus Dar chiar dacă ne asumăm autenticitatea pasajului citat din Tacit, dacă presupunem și că prin "Christos" Suetonius înseamnă într-adevăr Hristos, și nu vreun lider evreu (la urma urmei, este posibil ca tulburările evreiești să fi fost într-o oarecare legătură cu aspirații mesianice, de ce istoricul roman, nefamiliarizat cu idealurile și dispozițiile evreiești, l-a numit pe liderul evreilor Chrestos- ), atunci întrebarea încă nu dispare: cum au făcut scriitorii din primul sfert al secolului al II-lea conform fluviului X , când tradiția creștină se dezvoltase deja pe deplin, când creștinismul intrase deja în arena istorică ca o forță semnificativă, cum pot fi considerați acești scriitori ca martori ai faptelor care trebuie să fi avut loc cu mult înainte de apariția tradiției creștine? În cel mai bun caz, Tacitus nu putea decât să audă că creștinii sunt urmași ai lui Hristos, care a fost executat sub Pontiu Pilat Acest lucru se putea citi deja în Evanghelii Dar, la urma urmei, asta nu înseamnă că toate acestea au fost un fapt istoric! Și dacă unii susțin, referindu-se la Mommsen, că Tacitus și-a luat informațiile din protocoalele Senatului și din arhivele statului, atunci, până la urmă, alții contestă cu foarte multă ardoare însăși presupunerea că Tacitus a folosit astfel de surse ) Cât de stânjenitoare este poziția teologiei liberale cu privire la problema existenței lui Isus istoric, atunci când încearcă din nou și din nou să scoată probele menționate (precum Methelhorn în articolul său "Adevărul și ficțiunea în viața lui Isus") pentru a da impresia că ar trebui luate în serios Cu tot dreptul, Oshar declară batjocoritor: "Se pare că cei mai proeminenti capete își pierd unele dintre proprietățile lor strălucitoare studiind istoria martirilor Să-i lăsăm pe teologii germani să studieze istoria în felul lor special Noi francezii trebuie să menținem un spirit clar și o înțelegere sănătoasă a oamenilor Să ne ferim să inventăm noi legende despre Nero - sunt deja prea multe b) Obiecții la negarea "istoricității" sinopticului Isus Astfel, așa s-a întâmplat: nu știm absolut nimic despre Isus, despre vreo figură istorică, sub numele cu care evangheliile leagă evenimentele și "cuvintele" pe care le relatează "Din lipsa de certitudine istorică, numele lui Isus a devenit un vas gol pentru teologia protestantă, c pe care fiecare îşi pune propriul conţinut ideologic" ) Dacă există vreo justificare pentru teologia protestantă, ea constă în faptul că acest nume nu a fost niciodată deloc altceva decât un vas gol: Iisus, Hristos, mântuitor, purtător de har, tămăduitor de suflete omenești, a fost încă de la început o imagine împrumutată din mitologie', căreia popoarele din Asia Mică, pline de sete de frică și credință evlavioasă, și-au transferat toate aspirațiile de har "Povestea" acestui Isus a fost ferm stabilită în schița sa generală chiar înainte de apariția Evangheliei Isus "Cristologia", admite chiar și Weinel, unul dintre cei mai zeloși și înfocați susținători ai celui mai nou cult al lui Isus, "era aproape gata înainte de venirea lui Isus pe pământ" ) Cu toate acestea, sub influența cultului mântuitorului popoarelor păgâne vecine, contururile schematice generale ale "povestirii lui Isus", care nu au fost deloc ferm stabilite în credințele mesianice, în ideea lui Daniel despre o ființă cerească trimisă din Dumnezeu și în apocalipticul evreiesc, au fost pline de conținut esențial nou Nenumărate trăsături individuale ale imaginii lui Isus pot fi găsite atât în mitologia păgână, cât și în Vechiul Testament, de unde au fost împrumutate de evangheliști, care și-au elaborat propria imagine a lui Isus din ei Iată, de exemplu, un episod cu un Iisus de doisprezece ani în templu "Cine a inventat această poveste?" întreabă Jeremias Consideră probabil ca Luca să fi avut în fața ochilor povestea lui Filon despre copilăria lui Moise, legată de acest episod, mai amintește că Plutarh spune ceva asemănător despre Alexandru, a cărui imagine și viață sunt în mod deliberat înfrumusețate cu toate trăsăturile unui răsăritean rege salvator *) Poate, cu toate acestea, ' - - că acest episod este de origine budistă Povestea ispitei lui Iisus amintește de ispita lui Buddha, cu excepția cazului în care este o imitație a ispitei lui Zarathustra de către Ahriman ) sau a lui Moise de către diavol, așa cum povestesc rabiniștii ), căci ispita lui Isus a avut loc la timpul când Isus și-a început predicarea, în al treizecilea an al vieții sale ), adică- e la vârsta când levitul putea începe să-și îndeplinească îndatoririle sacre Se știe că primii creștini au încercat în toate modurile posibile să-și fundamenteze credința cu argumente din "scripturi", că au studiat cu multă râvnă Vechiul Testament, că au procesat "povestea" lui Isus în spiritul promisiunilor din Vechiul Testament pentru a găsi confirmarea opiniilor lor în aceste promisiuni Mai sus, am arătat deja în ce măsură "procesiunea fără barbă", însoțită de colectarea de indemnizații și discursuri dure împotriva negustorilor și schimbătorilor de bani, a influențat povestea evangheliei despre discursul din templul lui Isus ) Cu toate acestea, influența imediată și imediată asupra descrierii acestei scene a fost de cap ( ) din Zaharia și cap ( ) de la Isaia, mai mult, cuvintele din Isaia ( : ) și Ieremia ( : ) au fost puse în gura lui Isus prin Evanghelie Evident, nici acest episod "covârșitor" din viața lui Isus nu poate pretinde că este istoric Dar toată povestea despre trădare, despre cele treizeci de arginți și sfârșitul teribil al lui Iuda își are izvorul în povestea Vechiului Testament despre trădarea și sfârșitul lui Ahitofel ) Cât de mare a fost influența ideilor Vechiului Testament despre Moise (Deuteronom, , ; , ), Iosua, Ilie și Elisei asupra dezvoltării imaginii Evangheliei lui Isus, este evidentă din mărturisurile teologilor înșiși Isus a trebuit să meargă pe apă în același mod în care Moise a condus poporul lui Israel prin Marea Roșie, iar Iosua și-a adus poporul peste Iordan în timpul Paștelui și, de fapt, această trecere (a soarelui prin "regiunea cerească a ape") a fost considerat botez ) Iisus trebuia să învie morții ca Elisei ), să se înconjoare cu doisprezece sau șaptezeci de apostoli, ca Moise cu cei doisprezece reprezentanți ai triburilor lui Israel și șaptezeci de bătrâni, ca Iosua și cei doisprezece asistenți ai săi, pe care i-a ales la trecerea Iordanului ) Isus urma să fie "transformat" ) și să se înalțe la cer, ca Moise ) și Ilie ) Și dacă chiar numele Elisei (Elisei) și Nego-șua (Iosua, Isus) sunt omogene ca semnificație, atunci nu este surprinzător faptul că această asemănare numai în sens a dus la faptul că profetul Vechiului Testament a devenit un prototip al omonimului său din Evanghelie ) Isus a luat armele împotriva severității legii mozaice, în special împotriva interdicțiilor mozaice alimentare ), astfel încât cel puțin aici se putea vedea o trăsătură specifică a Evangheliei lui Isus care corespunde realității Totuşi, printre rabini găsim următoarele: "Se spune în scriptura ): Domnul - - permite prizonierilor Aceasta înseamnă că Domnul va transforma toate ființele venerate ca necurate în această lume în unele curate în viața viitorului " ) - O atitudine liberă față de lege a fost considerată deci" un semn distinctiv al lui Mesia și numai din acest motiv nu poate fi recunoscută ca trăsătură caracteristică a lui Iisus "istoric", deoarece ego-ul făcea bts de neînțeles atitudinea creștinilor evrei față de Pavel ) Dacă atitudinea liberă a lui Isus față de lege era caracteristică lui, atunci de ce aceeași atitudine a lui Pavel față de lege a stârnit dușmănia creștinilor evrei față de el? Dar atitudinea uneori complet opusă a lui Isus față de lege era prevăzută și în ideile mesianice ale evreilor ) Căci dacă unii se aşteptau de la Mesia să uşureze stricteţea înmormântării, alţii, dimpotrivă, se aşteptau de la el la o complicaţie şi mai mare şi ascuţire a prescripţiilor şi regulilor religioase Conform cărților lui Mica ( ), influența mântuitoare a lui Mesia avea să se extindă nu numai asupra evreilor, ci și asupra neamurilor, care urmau să fie și răsplătiți cu binecuvântare în împărăție Dimpotrivă, după Isaia ( ) și Zaharia ( ), neamurile urmau să fie înfrânte și distruse, căci numai evreii trebuiau să fie vrednici de împărăția lui Dumnezeu De aceea, Isus a vorbit cu egală certitudine în favoarea ambelor vederi ), și nimeni nu a încercat să elimine contradicția cuprinsă în aceste ziceri ) Numele părinților lui Isus, Iosif și Maria, își datorează originea unei tradiții religioase foarte vechi, la fel ca indicația Evangheliei că tatăl lui Isus a fost tâmplar Numele locului de naștere al lui Isus, Nazaret, este explicat fie prin numele unei secte ("Iazorei" - paznic), fie prin faptul că unele secte l-au venerat pe Mesia ca fiind "ramurul rădăcinii" lui Isai ("Nazar) " din Isaia) ) Tradiția mesianică explică și povestea evangheliei că Isus și-a început lucrarea în Galileea, a rătăcit ca vindecător, mântuitor și profet împreună cu cei doisprezece apostoli, a vindecat pe cei bolnavi, a mângâiat pe cei cu inima zdrobită, le-a vestit săracilor apropierea Împărăției lui Dumnezeu Această tradiție este asociată cu trecerea soarelui prin cele douăsprezece semne ale zodiacului ("galil" - cerc) și se bazează și pe Isaia ( , ), citind cuvintele din care a început Insus, ca și cum (Luca, , ), predica sa din Nazaret ) Sub natura umană a lui Isus a fost ascunsă o zeitate, ca un "vindecător rătăcitor" îi corespundea lui Iason ) și, în mod firesc, trebuia să-și dezvăluie divinitatea în minuni, pentru a nu rămâne în urmă în această privință față de mântuitorul său păgân zeilor Este extrem de surprinzător doar că aici Vechiul Testament a servit drept model pentru evanghelii ), și că minunile lui Iisus nu se deosebesc cu nimic de miracolele atribuite de păgâni zeilor și eroilor lor, de exemplu, Asclepius ) Chiar și împăratul Vespasian a făcut minuni similare, potrivit lui Ta - - cit ) când i-a vindecat pe orbi și șchiopi cu aproape aceleași metode ca Iisus, ungând ochii și obrajii bolnavului cu saliva lui Acest mesaj al lui Tacitus a fost confirmat de Suetonius ) și Dio Cassius ) Cel mai uimitor, însă, este că miracolele lui Isus sunt onorate cu o mențiune în teologia critică, care încearcă destul de serios să găsească "bobul adevărului istoric", care se presupune că stă la baza poveștilor Evangheliei despre miracole! Toate trăsăturile și episoadele de mai sus nu au nimic de-a face cu poveștile despre ultima "Cină de Taină" a lui Isus, despre "patimile", despre moartea sa pe cruce, despre învierea sa Cu toate acestea, odată în această poveste, nu există nimic istoric, deoarece această parte a Evangheliei își datorează originea, așa cum s-a spus deja, pur și simplu simbolurilor rituale și mituri ale popoarelor din Orientul Apropiat care credeau într-un salvator divin pe moarte și înviere Pentru a veni cu această poveste, nu era nevoie deloc de geniu, căci totul era acolo pentru el: și insultele ), și batjocura, și biciuirea și doi tâlhari și strigătul pe cruce și găurirea suliței ), și soldații care trăgeau la sorți veșmintele răposatului și soțiile la locul execuției și la sicriu și sicriul însuși din stâncă - da, acest lucru era deja evident în cultul lui Adonis, Mithra și Osiris Chiar și "mântuitorul care-și poartă crucea" este o imitație a lui Hercule care poartă stâlpi în cruce ) sau Isaac care duce lemne de foc la altar unde urma să fie ucis ) Acolo unde autorii evangheliilor au venit cu adevărat cu ceva nou, și anume în povestea procesului lui Isus, a judecății romane și evreiești, ficțiunea lor este atât de stângace, dezvăluie atât de clar toată ficțiunea poveștii Evangheliei, încât există absolut nimic de surprins când citesc această poveste, cu excepția naivității celor care, în ciuda tuturor, consideră această poveste o poveste și chiar rostesc tot felul de prostii despre "acuratețea istorică", "metoda științifică", care, parcă, sunt caracteristic acestei povestiri ) Nu are Robertson chiar dreptul de a considera toate relatările evanghelice ale ultimelor evenimente din viața lui Isus ca o descriere a unui mister dramatic care a fost jucat în timpul festivităților de Paște în orașele mari printre creștinii păgâni și care a fost asociat cu un caracter sacru? tradiţie Știm ce rol enorm l-au jucat spectacolele dramatice în numeroase culte ale antichității și, în special, în cultul zeilor salvatori muritori și învieți Deci, de exemplu, sub formă de procesiuni festive și spectacole de scenă, suferința, moartea și învierea lui Osiris, nașterea lui Horus au fost descrise în Egipt; - - în multe alte locuri - moartea lui Dionysos (Zagreus), la Sicyon - suferința lui Adrastus, care a fost ridicat pe rug de tatăl său Hercule, în Amykles - moartea și învierea naturii, personificată de Hyacinth, ca să nu mai vorbim de nenumărate locuri unde a murit şi învierea lui Mithra, Attis şi Dionysos Într-adevăr, povestea lui Matei (cap - , excluzând versetele - din ultimul capitol) despre o serie de evenimente (o masă, Grădina Ghetsimani, trădarea lui Iuda, patima lui Hristos, tăgăduirea Petru, răstignirea, înmormântarea, învierea Mântuitorului), pe care nimeni Astfel, ei nu puteau fi de fapt în succesiunea dată nouă de Matei, este foarte asemănătoare cu descrierea unor episoade dramatice individuale ale vreunui mister Asumarea lui Robertson despre ultimele cuvinte ale Evangheliei lui Matei este de asemenea foarte plauzibilă, deoarece aceste ultime cuvinte de despărțire și testamente ale lui Isus sunt cele mai bune abordări ale epilogului unor drame ) Trebuie doar să admitem o astfel de presupunere și acea "vizibilitate", vivacitatea prezentării Evangheliei, care este atât de lăudată de teologi și susținătorii lor și care, în opinia lor, în sine convinge pe deplin că imaginile evangheliilor sinoptice corespund celui istoric, primește imediat cea mai bună explicație realitatea În mod corect, desigur, Wrede a avertizat împotriva recunoașterii "prea grăbite" și nesăbuite a "vizibilității" unei povești ca semn de autenticitate Lucrarea poate fi uneori secundară sau chiar complet apocrifă, și totuși foarte vie și grafică Eul depinde de modul în care este scris ) Cu toate acestea, există foarte puțin din această claritate notorie în Evanghelia după Marcu, care este sursa principală, în care Wrede și Wernle sunt pe deplin de acord, iar în ceea ce privește celelalte Evanghelii, pasajele care sunt în esență pur legendare în natură se disting printr-o claritate specială Și cât de viu și de viu sunt capabili să povestească bisericii noștri în diverse "povestiri despre viața lui Isus", ca să nu mai vorbim de Renan, când pictează evenimentele descrise în Evanghelii în toate felurile posibile, cu ce trăsături mici, individuale și seducătoare vizuale și lovituri decorează povestea Evangheliei pentru a produce mai mult impact asupra cititorilor și ascultătorilor! Această vivacitate, vizibilitate, această amprentă personală este de fapt pur și simplu o chestiune de imaginație a scriitorului, de priceperea autorilor respectivi Cărțile Vechiului Testament, nu numai istorice, ci și vădit mitologice, uimesc și prin priceperea unei povești vii și vizuale, cu amprenta lor cea mai individuală Aceasta arată că rabinii din Palestina știau multe despre acest domeniu al creației literare Lasa ceva de dorit in sensul de vivacitate si contur individual viu, la care - - Kalthof a subliniat deja povestea emoționantă a lui Rut sau imaginea profetului Iona, Judith, Estera, Iov etc d ? Și povestea patriarhilor: cuviosul Avraam, Esau bun și mărginit, vicleanul Iacov, soțiile lor - cât de viu și de viu este spusă! Trebuie doar să ne amintim de întâlnirea slujitorului lui Avraam cu Rebeca la fântână ) Sau amintiți-vă de Moise, Ilie, Samson - imagini legate în întregime, în esență, de tărâmul miturilor și tradițiilor religioase! Și chiar dacă bisericii noștri percep atât de viu povestea Evangheliei și o experimentează atât de viu încât în timpul predicii revarsă fluxuri întregi de poezie, înfățișând "vizual" mila, măreția eroică, profunzimea jertfei de sine a lui Isus, atunci de câte ori mai viu a făcut această experiență, de câte ori Aceasta a fost înfățișată "mai clar" în comunitățile creștine când noua religie era încă tânără, când credința în Mesia nu era încă afectată de scepticism și îndoieli, când sufletul unei persoane era copleșit de o sete de mântuire imediată Și chiar dacă în masa generală de rânduri și linii mici ale Evangheliei Isus au existat acelea care nu sunt ușor de explicat prin motive religioase sau prin fantezia poetică a autorilor Evangheliei, este cu adevărat necesar să le atribuim unuia și aceluiași persoana existenta cu adevarat? Nu ar putea ele să se bazeze pe experiențe care nu sunt deloc experiențele istoricului Isus al teologiei liberale? Chiar și Eduard von Hartmann, care este în general înclinat să accepte cu fermitate existența lui Isus istoric, nu exclude posibilitatea ca multe dintre atingerile specifice pentru imaginea lui Isus să fi fost extrase de evangheliști din amintirile mai multor figuri istorice care au trăit la timpuri diferite Se vorbește mult despre ceva ce nu poate fi inventat, despre ceva indiscutabil în Evanghelii Mai mult decât atât: Soden își construiește toate argumentele în favoarea ipotezei lui Isus istoric pe "originalitatea" și exclusivitatea salvatorului Evangheliei De parcă pentru oamenii cu fantezie ar fi ceva ce nu poate fi imaginat! Și de parcă toate detaliile cele mai semnificative din "viața lui Iisus" nu au fost inventate de evangheliști pe baza schiței comune a așa-ziselor locuri mesianice din Vechiul Testament moștenite de creștinism și mitologia păgână Totuși, chiar și "neconceputul" din evanghelii dispare din ce în ce mai mult, se micșorează, cu atât mai sârguincioasă și atentă devine critica evangheliilor, trecând din ce în ce mai departe către detaliile cele mai nesemnificative și secundare Ne confruntăm astfel cu un fapt ciudat: tot ce este esențial în Evanghelii, tot ceea ce se sprijină credința religioasă - moartea, "patimea", învierea lui Isus - toate acestea sunt în mod clar fictiv și mitice Dimpotrivă, tot ceea ce, în cel mai bun caz, ar putea fi istoric (pentru asta, spun ei, "nu poți inventa"), nu are absolut nimic - - sens religios, indiferent față de divinitate și sens religios) al imaginii care ne este dată de evangheliști Susținătorii ipotezei istorice a lui Isus subliniază adesea că imaginea Evangheliei Isus nu este lipsită de laturi umbre ), în raport cu discipolii lui Isus la profesor ), etc , etc - în toate acestea, ei doresc să vezi dovada fiabilității informațiilor Evangheliei (r)) Teologul Schmiedel a identificat mai întâi zece, apoi nouă pasaje din Evanghelie pe care le-a recunoscut ca fiind "autentice" și le-a ales ca bază principală pentru o "biografie cu adevărat științifică" a lui Isus Aceste locuri sunt: Marcu, , etc , etc ("De ce mă numești bun?" etc ); Matei : etc ("Dar hula împotriva duhului nu va fi iertată" etc ); Marcu : ("El și-a pierdut cumpătul" etc ); Marcu : ("Nimeni nu știe despre ziua și ceasul aceea"); Marcu , ("Dumnezeul meu! De ce m-ai părăsit?"); Marcu , ("Și nu putea să facă acolo nicio minune"); Marcu, , ("Niciun semn nu va fi dat acestui neam"); Marcu : - (ocarurile lui Isus adresate apostolilor cu prilejul lipsei pâinii); Matei : ("Orbii își primesc vederea și șchiopii umblă") etc e Toată această "fundație" are sens, desigur, dacă presupunem, așa cum credea Bruno Bauer, că evangheliile au căutat să picteze un ideal nepătat, chipul lui Dumnezeu Dar se sfărâmă atunci când o abordăm din punctul nostru de vedere, când apărăm presupunerea că evangheliile au căutat încă o dată să înfățișeze imaginea omului Dacă intenția evangheliștilor includea într-adevăr sarcina de a-l înfățișa cititorilor pe "Hristos" al Apostolului Pavel, Dumnezeu-omul, o ființă spirituală abstractă, ca persoană adevărată vie, pentru a pune un teren real-istoric sub Ideea lui Pavel despre "bărbăția-Dumnezeu" a lui Hristos, atunci ei, desigur, aveau nevoie să-i dea lui Isus trăsături umane, în plus, aceste trăsături ar putea fi inventate sau împrumutate din viața reală a profesorilor venerati, care, desigur, a dat întotdeauna motive să creadă că până și cei mai nobili și cei mai buni oameni au ore de descurajare și tristețe, că abilitățile de vindecare sunt strâns legate de credința bolnavilor că "nu există profet în propria lui țară", că cei mai credincioși elevii îl pot renega uneori pe profesor Până la urmă, profetul Ilie, acest prototip din Vechiul Testament al mântuitorului, a trăit astfel de ore de descurajare când s-a rugat lui Dumnezeu pentru moarte, până când, în cele din urmă, Domnul l-a întărit în sensul chemării ) Capitolul , Marcu este pur și simplu o expresie a înțelepciunii comune din vremea lui Platon; cap , Marcu este împrumutat din Psaltirea ( ), care a influențat în general unele dintre detaliile din descrierea poveștii răstignirii; cap din Matei își face taxă - - începutul lui Isaia ( , ), în textul grecesc despre care se spune: "Duhul Domnului este peste mine, căci m-a uns M-a uns să-i binecuvântez pe cei săraci, să-i vindec pe cei cu inima zdrobită, să propovăduiesc mântuirea captivilor, să vestesc orbilor că își vor recăpăta vederea, să propovăduiesc anul favorabil al Domnului și ziua răzbunării Domnului nostru, mângâie pe cei triști Cei nouă "stâlpi de bază" ai lui Schmiedel se dovedesc astfel a fi foarte nesiguri, astfel încât construirea pe ei a unei "biografii cu adevărat științifice a lui Iisus" nu este în niciun fel de imaginat Din claritatea și vivacitatea descrierii unor evenimente, nu este în niciun caz posibil să se tragă o concluzie cu privire la fiabilitatea acestor evenimente Cât de ușor noi înșine pur și simplu însuflețim acele povești în atmosfera în care am crescut, cât de ușor aducem noi înșine în Evanghelie imaginea fantastică a artei creștine care ne înconjoară pretutindeni! În ce măsură vivacitatea și inteligibilitatea imaginii Evangheliei a lui Isus se datorează "gustului", intuiției cititorilor Evangheliei, cât de diferite diferă impresiile diferiților cititori, poate fi judecat, fie și doar pentru că Volleret, de exemplu, a reușit să găsească în Evanghelie imaginea nu a unei persoane vii în carne și oase, ci a unei ființe "schematice" abstracte Imaginea evanghelică a lui Isus este dublă: după Vollers, se descompune într-o imagine taumaturgică (făcător de minuni) și o imagine soteriologică (mântuitor) ) În ceea ce privește eforturile teologiei istorice de a-i atribui lui Iisus o "peculiaritate" individuală care îl deosebește de întemeietorii altor religii, Volleret spune pe bună dreptate următoarele: "Neplauzibilitatea internă, ca să nu spunem supranaturale, a imaginii sotrio-logice este prea tranșantă evident În esență, această imagine a teologiei critice nu este altceva decât omul ideal transfigurat al lui Schleiermacher Ceea ce în urmă cu o sută de ani era o convingere sinceră, purificată, plină de bunăvoință, care era de înțeles într-o atmosferă saturată de ideile lui Fichte, Schelling, Hegel, nu poate fi păstrat acum decât cu o totală nedorință de a compara această convingere cu acea viziune asupra lumii, care este fundamental recunoscut în toate domeniile de studiu natură şi istorie, pe lângă teologie Cine va nega că în predarea teologiei și în tonul oratoric, cuvintele sonore de mare însemnătate și, în plus, tăcerea și întunecarea faptelor incomode joacă un rol cu care în niciun caz nu se pot lăuda în alte domenii ale gândirii umane? Teologii liberali rămân astfel cu o singură poziție la care se retrag: cuvintele și expresiile individuale ale lui Isus Teologia liberală susține că ele pot fi explicate doar prin existența unui singur remarcabil - - personalitatea, cu aspectul și modul ei de gândire individual Din păcate, situația aici este extrem de gâdilatoare În ceea ce privește discursurile lui Isus, știm deja de la Vernley că ele, în forma în care le citim, nu au fost rostite de Isus, ci au fost împletite de evangheliști din expresii și cuvinte separate ale lui Isus abia după o perioadă decentă de timp după presupusa moarte a Mântuitorului ) Aceste cuvinte și cuvinte individuale ale lui Iisus sunt extrase parțial din tradiția orală, parțial și din colecția aramaică, din "marea izvor de discursuri", în cuvintele lui Vernley, tradusă în greacă de evangheliști, despre care însă, cu adevărat, nu știu nimic, despre existența căruia doar ghicim Este de la sine înțeles că deja în timpul traducerii colecției dintr-o limbă în alta, o mulțime de "cuvinte ale Domnului" originale au dispărut, atât de multe au fost "traduse" de diverși evangheliști în moduri diferite Este posibil după aceasta, analizând materialul de care dispunem, să restabilim, așa cum încearcă să facă teologia liberală, textul original al "oracolelor Domnului"? Acest lucru, desigur, este greu de conceput, pentru că nici în cel mai bun caz nu vom avea garanția că avem cu adevărat în fața noastră "cuvintele Domnului" din colecția aramaică și nu altceva Dar chiar dacă evangheliștii ar fi păstrat sensul inițial al discursurilor din colecția aramaică, cine ne poate garanta că aceste discursuri au fost rostite de Isus exact în acest fel și nu altfel? Da, dacă am fi siguri că "cuvintele Domnului" au fost notate de autorul colecției aramaice imediat după ce au zburat din gura mântuitorului, situația ar fi alta Dar, la urma urmei, probabil că această înregistrare a fost făcută abia după moartea lui Isus, când sensul mesianic al vieții lui Isus a fost în cele din urmă stabilit în mintea credincioșilor, când au existat încercări de a restabili imaginea profesorului în memorie și de a salva din uitare cel al discursurilor sale care nu putea fi decât salvat! Cu toate acestea, Busse s-a referit în raportul său îndreptat împotriva lui Kalthoff "Ce știm despre Isus?" "pentru buna amintire orientală a apostolilor" Dar, la urma urmei, toți cei care cunosc Orientul din observațiile și experiența personală sunt unanim de acord cu recunoașterea faptului că o persoană răsăriteană este foarte puțin capabilă să transmită tot ceea ce se vede și se aude într-o formă obiectivă și de încredere, motiv pentru care nu există tradiție istorică deloc în Orient în sensul deplin al cuvântului, dar există doar povești înfrumusețate romantic despre cele mai importante evenimente, mai mult, aceste povești sunt adesea schimbate pentru a se potrivi cu una sau alta nevoie a momentului Adevărat, vorbe precum "iubiți-vă pe vrăjmașii voștri", "nimeni nu este bun decât Dumnezeu", "fericiți cei săraci", "voi sunteți lumina lumii", "dați Cezarului ce este al Cezarului", etc să nu fie uitați, odată ce au fost doar auziți", așa cum o exprimă teologia Cu toate acestea, nici măcar aceste vorbe nu sunt de genul care ar fi - - este nevoie de un autor, în persoana lui Isus al teologiei liberale Mai mult decât atât, teologia nu ține cont de multele spuse ale lui Isus din piesa de mister dramatică menționată mai sus, care este atribuită doar lui Isus "istoric" și și-a găsit de fapt drum în evangheliile misterelor creștine Întorsăturile vagi și pompoase de vorbire pe care le găsim în evanghelii, la Matei, de exemplu ( , etc ; , - ; , ; , ), sunt potrivite doar în gura unui actor care înfățișează o zeitate pe platformele scenei Probabilitatea acestei presupuneri este întărită şi mai mult de faptul că în misterele lui Mithra sau Isis găsim şi expresii similare despre "povara uşoară" şi despre "jugul bun" ) Cu toate acestea, Busse însuși admite că expresiile individuale care au ajuns până la noi ca zicerile lui Isus au venit la noi sub forma unor tradiții comunale și au trecut prin multe mâini ) Ele arată ca, după cum a observat Strauss, pietricelele care se rostogoleau peste valurile mării ale legendei din loc în loc până au fost lustruite și unite într-unul sau altul conglomerat "Nu avem absolut deloc", spune Steck, "încrederea fermă că cel puțin un cuvânt din Evanghelie a fost exact așa și nu a fost spus altfel de Isus" ) "Ar fi extrem de riscant", crede Volleret, "ar fi să-i atribuim lui Isus din Nazaret cel puțin o pildă, o zicală, o acțiune a persoanei ideale a Evangheliei, căci nici măcar nu ar exista acel grad de certitudine aproximativă că noi avem atunci când atribuim epistola către Galateni lui Pavel sau raportăm "logosul" lui Ioan de filosofia greacă" ) Chiar și un astfel de lider al ortodoxiei protestante precum profesorul Kesler de la Halle a declarat la o dezbatere la Dortmund, potrivit Westphalian Church Monthly, "că nu avem un singur cuvânt de încredere al lui Isus la dispoziția noastră" Orice încercare de a extrage din tradiție, așa cum face Chamberlain, nucleul mai mult sau mai puțin solid al "cuvintelor lui Isus" rămâne așadar complet infructuoasă și dacă criteriul de autenticitate a "cuvintelor lui Isus" nu este altceva decât amprenta individuală a personalităţii salvatorului într-o expresie sau alta - este mai bine să admitem sincer că nicio analiză metodologică a "cuvintelor lui Itssus" nu este exclusă Dacă se stabilește astfel că nu putem atribui cu certitudine nici măcar una dintre cuvintele existente ale "Domnului" lui Isus istoric, dacă cea mai veche sursă a evangheliilor, colecția de discursuri aramaice, a fost pur și simplu rodul unei tradiții creștine comunitare , atunci s-ar părea că Reprezentanții teologiei "istorice" trebuie să recunoască drept "desconsiderare grosolană pentru toate metodele istorice", ca ceva monstruos, ceva lipsit de orice caracter științific, orice afirmații ale celor care, în ciuda tuturor realizărilor criticii Evangheliei , încă încearcă să apere ipoteza unui Iisus "istoric" în general - - creștin antic! o colecție comună de "cuvinte ale Domnului" exista cu adevărat; Este deja atât de necesar să vedem în aceste "cuvinte" Părerile unei anumite personalități umane, nu este mai probabil ca acestea să fie "cuvinte" care aveau o autoritate specială pentru comunitate, canonizate de ea, recunoscute de aceasta ca fiind deosebit de semnificative sau simpatice, care tocmai pe această bază au fost atribuite "Domnului", adică eroul cult comunal Isus? Numărul lor îi sunt atribuite "cuvintele" lui Isus despre neînțelegerile dintre membrii comunității ), despre divorț ) Să ne amintim și de "cuvintele Domnului" în alte comunități religioase din antichitate, "autos epha" (a spus el însuși) a pitagoreenilor! Câte zicale populare preferate au circulat în antichitate sub numele unuia dintre cei "șapte înțelepți", și totuși nimănui nu-i trece prin cap să le acorde o semnificație istorică serioasă! Nu este o părere pripită și necritică să atribui "cuvintele lui Dumnezeu" din colecția care formează baza evangheliilor unui anume "rabin", adică? Isus istoric? Cuvintele lui Isus pot fi apreciate în orice mod pe care-i place: totuși, întreaga întrebare este dacă Isus este, adică, este Iisus de teologie liberală, părintele spiritual al acestor "cuvinte", sau cu aceste cuvinte situația este exact aceeași ca și cu Psaltirea sau cu zicerile Vechiului Testament, care fac înconjurul lumii sub numele de David sau Solomon, în timp ce nici unul, nici altul, - și asta probabil știm, nu ei au fost autorii Dar poate că toate cuvintele Evangheliei sunt de o asemenea natură încât pot fi atribuite doar Iisusului istoric? Cu toate acestea, referitor la un număr mare de expresii separate și pilde întregi ale lui Isus, știm deja că ele sunt la rândul lor, de altfel, în cele mai bune, ca, de exemplu, pilda Bunului Samaritean, provenită din Deuteronom - lume, cu naționalismul ei îngust, pe care teologia a încercat zadarnic să-l "explice" și să-l întunece, cu misticismul ei vag, care își revendică o semnificație deosebită cu aluziile sale misterioase la părintele ceresc În ceea ce privește "impresia puternică" pe care Iisus a făcut-o asupra contemporanilor săi în epocile ulterioare, fără de care întreaga istorie a creștinismului nu poate fi explicată, Kautsky a subliniat pe bună dreptate că Evanghelia reflectă impresia făcută asupra membrilor comunității creștine, nu de către persoana lui Isus, ci prin povești despre Hristos frzhv cea mai puternică impresie din orice povești nu dovedește autenticitatea lor istorică Chiar și o poveste despre o persoană complet fictivă poate face o impresie profundă asupra societății, dacă există condițiile potrivite pentru aceasta Oricât de puternică ar fi fost impresia făcută de "Werther" lui Goethe, lumea știa că înaintea lui era un roman, și nu realitatea Și totuși, Werther a avut mulți apostoli și adepți Toate cele de mai sus infirmă și un alt argument favorit al teologilor: negarea existenței istorice a lui Iisus înseamnă, presupus, ignorarea rolului individului în istoria popoarelor și religiilor "Desigur, evlavia vie poate fi aprinsă în oameni", după cum spune Meelhorn, "numai acei indivizi în care această evlavie se manifestă în cel mai viu, sublim și molipsitor mod" "') • Dar, până la urmă, pentru a se trezi venerația religioasă în oameni, credința în Iisus Hristos, personalitatea luminoasă incendiară a unora Pavel a fost suficientă, indiferent dacă el a fost sau nu autorul epistolelor care îi poartă numele! Pentru aceasta a fost suficientă activitatea de predicare a apostolilor, egală cu Pavel în slujirea plină de râvnă a credinței lui Hristos, care au călătorit dintr-un loc în altul și pretutindeni neobosit, îndurând adesea mari greutăți, punându-și chiar viața în pericol, chemandu-i pe oameni să se plece noului zeu Toți cei care sperau în mântuire nu puteau găsi un adevărat punct de sprijin religios decât în ideea unui salvator divin Satisfacția și eliberarea religioasă le-au putut fi oferite doar de ideea unui zeu care se sacrifică de dragul oamenilor, a căror putere salvatoare și superioritate față de ceilalți zei ai religiilor mistice orientale, apostolii au putut să o înfățișeze într-un mod atât de viu și formă incitantă Noțiunea vulgară că o idee poate deveni eficientă și fructuoasă numai prin intermediul unei mari personalități a fost epuizată de mult Atunci când teologia liberală încearcă să construiască un argument pe această noțiune în favoarea recunoașterii "istoricității" lui Iisus, ea folosește aici unul dintre locurile comune ale înțelepciunii vulgare de mers a timpului nostru, complet neștiind că în acest caz noțiunea vulgară indicată nu este deloc convingătoare - - Unde este acea "personalitate mare" căreia mitraismul îi datorează înflorirea sa magnifică, care în primele secole ale erei noastre s-a răspândit atât de larg încât contemporanii s-ar putea gândi serios la întrebarea: cum va fi lumea, mitraică sau creștină? Dar, până la urmă, chiar și în ceea ce privește cultele foarte influente ale lui Dionysos și Osiris, sau cu privire la brahmanism, nu se poate vorbi de o "mare personalitate" care a pus bazele acestor religii La urma urmei, dacă opiniile cercetătorilor diferă în ceea ce privește istoricitatea presupusului fondator al budismului, atunci în ceea ce privește Zoroastru, presupusul fondator al religiei persane și Moise, fondatorul Israelului, nimeni nu are nicio îndoială că sunt de nu înseamnă figuri istorice Este de la sine înțeles însă că și în aceste religii se vede clar ideea unei personalități remarcabile, a unui individ conștient și energic, căruia se presupune că această mișcare religioasă îi datorează originea, organizarea și eficacitatea Dar marea întrebare este dacă acești indivizi, cărora li se atribuie întemeierea acestor religii, trebuie să fie "mari", "unici în felul acesta" pentru a reuși Și cum altfel, dacă nu pierderea intuiției istorice, dacă nu încercuirea într-un "cerc vicios" vicios, se poate numi ceea ce fac teologii liberali? Îl împing pe Pavel, al cărui talent organizatoric și agitator îl cunoaștem din epistolele sale, în favoarea unui Iisus imaginar, ei, pe de o parte, încearcă să demonstreze marea semnificație a creștinismului prin "originalitatea" "unului dintre -un fel" întemeietor imaginar al acestei religii, iar pe de altă parte cealaltă este să dovedească existența "unicului" Isus prin înțelesul pe care religia creștină l-a dobândit "O afirmație complet insuportabilă și goală este", scrie Lutzelberger, "că imaginea lui Hristos într-o formă atât de vie și individuală, care ne este dată în Evanghelie, ar fi complet de neconceput dacă în realitate nu ar exista o persoană ca Evanghelia Iisus Poezia și ficțiunea, spun ei, nu ar fi capabile să inventeze și să păstreze o imagine atât de vie și clar definită precum este Evanghelia Isus Jo, la urma urmei, persoana care apare înaintea noastră în Evanghelii nu este nicidecum o imagine integrală, unificată Până la urmă, în Evanghelia Iisus avem un om care vorbește într-un fel sau altul, spiritual extrem de mozaic, în a patra evanghelie este descris cu totul altfel decât în prima Numai cu mare dificultate se reușește să lipească ceva mai mult sau mai puțin întreg din liniile separate ale Evangheliei și, prin urmare, nu există nici cel mai mic motiv pentru a trage o concluzie de la originalitatea Evangheliei Isus la autenticitatea sa istorică Mitul despre Hristos T I - - O altă concluzie este mult mai firească Dacă la originile creștinismului ar exista o astfel de persoană, cu o astfel de biografie, cu astfel de discursuri pe care le găsim în Evanghelii, atunci întreaga istorie a Bisericii Creștine ar fi cu totul alta, așa cum istoria evreilor ar fi diferită dacă ei aveau într-adevăr un asemenea Moise cu legea lui, așa cum o găsim în Vechiul Testament Nu trebuie decât să compari laudele oferite lui Buddha în Lalita Vishtara pentru a vedea cât de izbitor de similare sunt exprimate sentimentele și ideile, chiar dacă sunt foarte îndepărtate în loc și timp "În lumea creațiilor, chinuită de mult de răul stricăciunii lor naturale originare, tu ai apărut, regele vindecătorilor, izbăvindu-ne de orice rău Odată cu înfățișarea ta, liderul nostru, orice entuziasm încetează, oamenii și zeii sunt impregnați de bunăvoință Tu ești gardianul nostru, sprijinul puternic, ești capul, conducătorul lumii, plin de milă și bunăvoință Ești cel mai mare dintre vindecători, aduci vindecare perfectă, ne vindeci bolile Depășind pe toți cu mila și compasiunea ta, tu conduci lumea Depășind pe toți cu rigoarea și virtutea ta morală, tu, cel mai curat, ai ajuns la desăvârșire și, mântuindu-te pe tine, mântuiești, ca vestitor al celor patru adevăruri, alte făpturi Puterea demonilor este zdrobită de înțelepciune, curaj și blândețe Ai ajuns la ea, ai atins cea mai înaltă și nemuritoare măreție Vă salutăm ca fiind cuceritorul armatei mincinoșilor Tu, al cărui cuvânt este fără cusur, tu care mergi pe calea vieții veșnice, ferit de amăgiri și patimi, ești vrednic de slavă și cinste, neasemuit, și în cer și pe pământ Cu cele mai strălucitoare cuvinte ale tale încânți zeii și oamenii Cu razele emanate din tine (!), ai cucerit totul și pe toți, o, stăpâne al zeilor și al oamenilor! Te-ai arătat, lumina Legii, izbăvitorul de necazuri și neștiință, plin de blândețe și măreție Soarele, luna și focul nu strălucesc mai tare decât tine și plinătatea gloriei tale veșnice Tu, care ne înveți să cunoaștem ce este adevărat și ce este fals, tu, ghidul nostru spiritual, al cărui glas este dulce, al cărui spirit este calm, ale cărui sentimente sunt îmblânzite, în a cărui inimă este liniște desăvârșită, tu care înveți ce trebuie învățat , tu care înveți între sute de zei și oameni, te salut, Sakya-muni, ca pe cel mai mare dintre oameni, ca pe o minune a trei mii de lumi, care merită cinste, evlavie, atât în cer cât și pe pământ, atât din partea oamenilor cât și de la zei!" Ceea ce rămâne după toate acestea din toată "originalitatea unicului" Iisus, în care teologia critică l-a transformat pe mântuitorul divin, încercând să pună în Iisusul său un conținut corespunzător "Dumnezeu-om" al dogmei bisericești "Nu există nimic mai nesigur, mai negativ decât concluziile cercetătorilor vieții - - Iisus Isus din Nazaret, care a acționat ca mesia, a proclamat oamenilor Împărăția lui Dumnezeu, a întemeiat împărăția cerurilor pe pământ, a murit pentru a sfinți lucrarea vieții sale prin moarte, nu a existat niciodată Aceasta este o imagine care a fost respinsă de raționalism, reînviată de liberalism și este acum acoperită cu lacul științei istorice în lucrările ultimilor teologi Cu aceste cuvinte ale teologului Schweitzer s-ar putea, de fapt, să completeze elucidarea problemei noastre În Evanghelie nu avem în realitate nimic altceva decât expresia conștiinței colective de sine a primelor comunități creștine În acest punct, punctul de vedere al lui Kalthof este fără îndoială corect Toate argumentele adversarilor nu au zdruncinat în niciun fel caracterul persuasiv al argumentelor lui Kalthof Viața lui Isus, așa cum o înfățișează meteorologii, este doar o înveliș istoric fals în care sunt turnate idei metafizice, aspirații religioase, experiențe interne și externe ale comunităților religioase care au fost unite prin cultul zeului Isus Toate vorbele, discursurile și pildele lui Isus nu reflectă altceva decât opiniile religioase și morale de bază, stările de spirit temporare, amărăciunea umilinței, bucuria victoriei, iubirea, ura, opiniile și prejudecățile membrilor comunităților creștine Discrepanțele și contradicțiile din evanghelii sunt explicate simplu prin diferitele etape de dezvoltare a ideii mesianice în diferite comunități în diferite momente Hristos, așadar, a ocupat exact aceeași poziție în comunitățile religioase și sociale creștine precum a ocupat-o Attis în frigiană, Adonis în cea siriană, Osiris în egiptean, Dionysos, Hercule, Hermes, Asclepius etc , în frățiile religioase elenistice; mai mult decât atât: Hristos este doar una dintre formele acestor zeități sectare și patroni comunali, iar cultul lui Hristos are exact aceleași forme ca și cultul zeilor amintiți mai sus Locul jertfei sângeroase răscumpărătoare a închinătorilor din Attis, unde credincioșii, după ce au primit "botezul cu sânge" în timpul festivităților din martie, au primit izolvarea și "renașterea" la o viață nouă, locul acestui "botez" Attis în Roma a fost tocmai acel deal Vatican, pe care, încă de pe vremea creștinismului, bazilica Sf Petru, construit, se presupune, pe mormântul apostolului Iar când marele preot Attis a făcut loc marelui preot al lui Hristos, după care creștinismul s-a răspândit din noul său centru în tot Imperiul Roman, aici a avut loc o schimbare religioasă nu de principiu, ci exterioară, nu în esență, ci în nume P* c) Adevăratul caracter al sinopticului Isus Evangheliile sinoptice lasă deschisă întrebarea dacă avem de-a face cu un om îndumnezeit sau cu un zeu întrupat Dar din expunerea anterioară știm deja că în Evanghelie Isus trebuie să-L vedem pe Dumnezeu întrupat Viața lui Isus, așa cum este descrisă în Evanghelii, a fost inițial un mit religios, care a fost transformat ulterior într-o poveste istorică Cei mai mulți dintre marii eroi ai acelor legende care se prefac drept povești istorice sunt ca niște zei încarnați Nu trebuie decât să ne amintim de Iason, Hercule, Ahile, Tezeu, Perseus, Siegfried etc , în a căror persoană nu avem altceva decât vechii zei solari arieni, care se luptă cu forțele întunericului și morții Da, procesul de transformare a zeilor antici în oameni, păstrând, totuși, aureola divinității, a fost foarte comun pentru opiniile religioase ale antichității, în timp ce fenomenul opus, ridicarea oamenilor la rolul de divinitate, a avut loc numai în cele mai timpurii epoci ale dezvoltării culturale umane sau numai în perioadele de declin moral și social, când devotamentul canin, sentimentele de sclavie și lingușirile nedemne nu s-au oprit înainte ca vreo persoană remarcabilă să fie ridicată în timpul vieții sau după moarte la înălțimea unei zeități Așa-numita "istorie biblică" conține numeroase exemple de zeități umanizate: este suficient să amintim patriarhii, Iosif, Iosua, Samson, Estera, Mardoheu, Hammock, Simon vrăjitorul, Elimas magicianul x), etc La început ei erau zei, iar biografia lor este o ținută istorică, în care sunt îmbrăcate vechile mituri stelare și solare semitice Și dacă nu avem nicio îndoială că Moise, întemeietorul Vechiului Testament, este o imagine fictivă, că "istoria" lui Moise a fost compusă de preoții din Ierusalim pentru a se referi la autoritatea sa și a sancționa "legea" preoțească în numele lui, dacă nu ne îndoim că evreii preoții, în dorința lor de a stabili autoritatea "legii", au dat peste cap și au falsificat toată istoria lui Israel, - - punând coarda finală a dezvoltării religioase a evreilor (legislația Sinaiului) la începutul istoriei poporului evreu, atunci de ce nu s-a putut repeta cu Isus ceea ce i s-a întâmplat lui Moise, de ce nu se poate presupune că întemeietorul Noului Testament este, ca şi întemeietorul Vechiului Testament, proprietatea unei legende evlavioase? Până la urmă, chiar și grecii au transformat, după Herodot ), din considerente naționale, vechiul zeu fenician Hercule într-un erou domestic, asemănător astfel cu un zeu străin cu propriul său cerc de idei religioase De asemenea, trebuie să ne amintim cât de puternică este tendința oamenilor din Orient de a traduce în "istorie" propriile experiențe și gânduri intime Transferul istoricului în domeniul mitului și transformarea mitului în "istorie" este pentru omul răsăritean, așa cum arată cu deplină claritate studiile lui Winkler, Schrader, Jensen etc , o astfel de naturală și auto- fenomen evident că chiar și în poveștile Vechiului Testament abia se poate izola adevăratul "nucleu istoric" de sub învelișul său cvasi-istoric Dar, la urma urmei, gândirea semitică din antichitate era complet incapabilă să distingă fantezia de realitate! Desigur, Renan exagerează când susține că semiții nu au avut și nu și-au creat propria mitologie Dar faptul că semiții erau incapabili să considere și să păstreze imaginile și evenimentele mitice, chiar și pe cele primite din alte mâini, ca mituri, că au transformat totul mitic în uman și "istoric", cronometrand imaginile și evenimentele mitice într-un anumit timp și loc , nu poate exista nicio îndoială în acest sens "Zeul semiților este atașat de un loc și de un obiect, este un "Geniu Yosi" (geniu local)", spune Winkler ) Dar dacă vreun mit mai ales trebuia limitat într-un anumit loc, pentru a traduce ideea metafizică pe care o conținea într-un lanț de evenimente istorice, atunci acesta era tocmai mitul că Dumnezeul Mântuitorului se jertfește pentru omenire, care trăiește sub forma unui o ființă umană între oameni, suferă împreună cu ei, moare pentru ei și, după ce a depășit forțele întunecate ale morții, se ridică pentru a se întoarce în patria sa cerească Cum a fost umanizat zeul Isus, printr-o realizare simbolică a acesteia cu un om care a fost sacrificat în mod destul de realist în locul lui Dumnezeu, cum a apărut credința din această umanizare în coborârea lui Dumnezeu pe pământ, care a luat forma unui om , poate fi imaginat Dar cum, dimpotrivă, omul Isus s-a transformat în Dumnezeu-Hristos, cum s-a contopit omul Isus cu Dumnezeu-mântuitorul care purta același nume, asta rămâne, așa cum s-a spus deja, o enigmă psihologică, pentru rezolvarea pe care nu mai e nimic de făcut decât face doar apel la "tainele inscrutabile ale providenței divine - - denia" Cum să explicăm faptul că ființa umană obișnuită, așa cum este descrisă de Evanghelie, la scurt timp după moarte s-a transformat în "ființa legendară" pe care ni-o înfățișează epistolele lui Pavel? Doar șapte ani, cel mai probabil trei ani și, conform ultimelor calcule, nu mai mult de un an, au trecut între moartea lui Isus și începutul activității lui Pavel ) Și o perioadă atât de scurtă a fost suficientă pentru ca omul Isus să fie transformat în Hristosul lui Pavel! Și nu numai Pavel a trebuit să sufere această transformare: ucenicii lui Isus, care stăteau la aceeași masă cu el, au mâncat și au băut împreună cu el, știind bine cine este Isus, pe care ei înșiși l-au văzut rugându-se "tatălui", aceiași ucenici acum Dar după moartea lui Isus, au început să se roage lui!? Adevărat, îndumnezeirea unei persoane nu era ceva neobișnuit în antichitate Unele Platon sau Aristotel au fost venerate după moartea sa de către studenții săi ca ființe asemănătoare zeilor Unii Dmitri Poliorket, Alexandru, unii Ptolemeu au primit onoruri divine în timpul vieții Dar acest tip de îndumnezeire este cu totul diferit de cel pe care îl avem în creștinism Această îndumnezeire este pur și simplu o expresie a recunoștinței personale, a afecțiunii, a devotamentului de foc, a venerației sau a lingușirii inconștiente, nu a luat o formă teologică, nu a început nicio religie Schopenhauer a subliniat pe bună dreptate diferența puternică dintre apoteoza lui Pavel despre Hristos și maniera istorică obișnuită din acea vreme, observând că deja în această diferență se poate vedea un argument împotriva autenticității epistolelor lui Pavel Adevărat, Holtzman spune despre această remarcă a lui Schopenhauer că "cel mai semnificativ rezultat al lucrării critice a școlii olandeze este ridicarea întrebării: nu este faptul că persoana lui Isus și-a asumat proporții atât de colosale în Pavel dovada unei foarte mari apropiere cronologică dintre Pavel și Isus, o apariție directă a lui Pavel după Isus? Dar este puțin probabil ca această considerație a lui Goltsman să pară convingătoare cuiva Potrivit concepției dominante în teologia critică, exprimată cel puțin de Pfleiderer, aparițiile "Domnului" care au avut loc după ce ucenicii au fugit din Ierusalim după moartea sa, "halucinații extatice care i-au convins pe apostoli că și-au văzut pe profesorul lor răstignit înviat și înconjurat de slavă cerească, aceleași viziuni create și întărite în credința ucenicilor în învierea și divinitatea lui Isus ) Rezultă, deci, că starea patologică a bărbaților exaltați și a femeilor isterice a fost "fundamentul istoric" pentru apariția religiei creștine!? Iar oamenii care împărtășesc astfel de opinii se consideră îndreptățiți să privească cu dispreț la interpreții raționaliști din secolul al XVIII-lea și - - bea în profunzimea pătrunderii tale științifice religios-istorice! Dar chiar dacă acceptăm această presupunere mai mult decât dubioasă a teologiei istorice, care reduce creștinismul la rolul unui rezultat accidental al dezechilibrului spiritual al unui grup restrâns de oameni, atunci imediat apare o nouă întrebare: cum a făcut noua religie a unui mic grup? comunitatea mesianică din Ierusalim învață să se răspândească atât de repede încât foarte curând, la nu mai mult de două decenii după moartea lui Isus, când nu fusese încă scris un singur rând despre rabinul evreu ), nu numai în toată Asia Mică, ci și în Insulele mediteraneene, în orașele grecești de coastă, chiar și în Italia, în Puteoli, în Roma existau deja comunități creștine întregi? Aici chiar teologul Schweitzer este nevoit să admită următoarele în ceea ce privește teologia istorică: "Până când teologia istorică va explica cum, sub influența sectei mesianice evreiești, creștinismul popular greco-roman a luat naștere în toate aceste puncte deodată, până atunci va fi forțat să recunoască legea formală să existe în spatele tuturor ipotezelor, chiar și a celor mai extravagante, care încearcă să rezolve această problemă După ce am dovedit posibilitatea și chiar probabilitatea ca în persoana Evangheliei Iisus să avem de-a face nu cu un om îndumnezeit, ci cu un zeu umanizat, rămâne să rezolvăm problema acelor temeiuri exterioare care ar putea da naștere la transplantați ideea zeului Isus pe pământul realității istorice și faptul etern sau supraistoric al morții mântuitoare a lui Isus și al învierii sale pentru a se traduce într-o poveste despre evenimente istorice trecătoare Această întrebare se rezolvă de îndată ce ne întoarcem la curentele care au existat în comunitățile creștine timpurii cunoscute de noi, la curentele care s-au reflectat în Faptele Apostolilor și în scrisorile lui Pavel Din aceste surse știm cât de timpuriu a fost dezvăluită divergența dintre creștinismul păgân al lui Pavel și creștinismul evreiesc, care își avea conducătorii la Ierusalim și, prin urmare, pretindea, înțeles, o autoritate specială Atâta timp cât fostul persecutor al creștinilor, a cărui convertire la credința lui Iisus creștinii la început nu s-a putut bucura deloc ), atâta timp cât acest Nou Zelot al creștinismului nu a stat în calea nimănui și și-a justificat titlul apostolic prin succes printre păgâni, a fost tratat cu calm Când Pavel, prin atitudinea sa față de "frații" din Ierusalim, a dezvăluit pretențiile de independență, când el, prin abolirea legii mozaice, a iritat cercul ierusalimilor, ei au început să-l privească cu nemulțumire, au început să-i împiedice predicarea - - și chiar a încercat, prin zelotul Iacov, să pună sub conducerea lor congregațiile lui Pavel Chiar și atunci s-au încercat să se determine condițiile care dau unui creștin dreptul de a exercita vocația apostolică și s-a dovedit că numai el are dreptul să depună mărturie despre Hristos, care l-a văzut cu ochii lui pe cel înviat Această condiție era îndreptată împotriva lui Pavel Totuși, aici Pavel ar putea, desigur, să obiecteze pe bună dreptate că l-a văzut și pe Isus "transfigurat", care i s-a arătat pe drumul Damascului X) După aceea, a apărut o nouă formulare a condiţiilor de obţinere a dreptului la propovăduirea apostolică: o chemare apostolică putea fi îndeplinită numai de cel care nu numai că L-a văzut pe Iisus, ci s-a aşezat lângă el, a mâncat şi a băut cu învăţătorul X ) Această cerință nu a fost satisfăcută, însă, de Iuda, care, totuși, judecând după Fapte ( , ), a fost numărat printre apostoli; despre Matei, care a fost ales să ia locul lui Iuda, nu se spune nicăieri că ar fi fost martor la învierea lui Isus Cu atât mai puțin satisface condiția care cerea de la apostol o cunoaștere personală cu Isus, aparținând "primilor apostoli" și prezență personală la toate evenimentele vieții lui Isus, de la botezul lui Ioan până la învierea și înălțarea Mântuitorului ) Seifert a arătat că toate afirmațiile de mai sus date în Faptele Apostolilor au fost menite să pună o limită în predicarea lui Pavel și să justifice prioritatea iudeo-creștinilor din Ierusalim față de urmașii lui Pavel Dacă numai din aceleași motive s-a înființat, așa cum a arătat Seifert, apostolatul de doisprezece ori, pentru care nu găsim nicio justificare inteligibilă în Evanghelii sau în "Fapte", atunci, evident, în aceleași considerații trebuie să căutăm și principalul motiv pentru care Dumnezeu Iisus s-a transformat în "omul care a întemeiat apostolatul" "Numai cel care L-a văzut pe Isus însuși sau a studiat cu ucenicii săi imediati ar putea fi apostol A apărut o literatură evreiască, care era foarte interesată de a fixa viața istorică a lui Isus și a format stratul inferior pe care se sprijină evangheliile noastre" X) Iudeo-creștinismul în general, și Ierusalimul în special, aveau nevoie de o bază solidă pe care să se sprijine pentru a-și afirma prioritatea față de creștinismul păgân al lui Pavel: de aceea exista o condiție care le cerea apostolilor să-L cunoască personal pe Isus De aceea Iisus nu a mai putut rămâne doar un zeu, de aceea trebuia umanizat Seifert admite că relatarea înființării apostolatului de douăsprezece în mod direct de către Isus și proclamarea condiției care cere apostolului să-L întâlnească personal pe Isus a avut loc în timpul vieții lui Pavel în deceniul al șaselea sau poate încă din deceniul al cincilea Tem - - cu toate acestea, el continuă să înainteze ipoteza unui Iisus "istoric", deși epistolele lui Pavel nu fac deloc necesar să presupunem că transformarea credinței în Hristos într-o relatare istorică a avut loc în timpul vieții lui Pavel În zorii creștinismului pe pământ palestinian, la Ierusalim, s-a jucat exact aceeași poveste care a avut loc mult mai târziu în Roma veșnică, când episcopul acestui oraș, dorind să-și afirme primatul în biserica creștină, s-a proclamat succesor direct al Apostolul Petru și chiar a compus o legendă despre "cheile împărăției" despre care se presupune că i-a fost dată lui Petru de către Isus ) Motive pur lumești, practice, au devenit în cele din urmă motivul pentru care Iisus, care a fost la început un zeu, s-a transformat într-o figură istorică, iar cele mai semnificative, din punct de vedere religios, momentele din viața și munca sa, moartea și învierea sa, s-au transformat a fi atribuit unui anumit loc, și anume, capitalei statului evreiesc, "cetății lui Dumnezeu", orașului sfânt al lui David, orașului "strămoșului" lui Mesia, Ierusalimului, cu care ideea mântuirii divine era legată în mintea evreilor Cum ar putea o asemenea ficțiune să fie atât de ferm stabilită încât să devină întrebarea vitală a unei noi religii, o dogmă de nezdruncinat, un "fapt" evident, a cărui îndoială însăși este absurdă din punctul de vedere al teologiei? Pentru a răspunde la această întrebare, trebuie să acordăm atenție tendințelor gnostice ale antichității, relației lor cu Biserica creștină în curs de dezvoltare și afirmare Hristos sub forma unui miel care poartă o cruce (Sculptura italiană a secolului al X-lea) d) Gnosticismul și Iisus al Apostolului Ioan Creștinismul își datorează originea gnosticismului (mandeismului) Învățătura lui Pavel este una dintre formele curentului sincretic contemporan, care a căutat să satisfacă setea de mântuire a umanității moderne prin contopirea celor mai diverse idei religioase la originea lor Cu atât mai puternic era pericolul care amenința tânăra biserică tocmai din gnosticism Gnosticismul a fost pe deplin de acord cu creștinismul în evaluarea sa pesimistă a lumii, în recunoașterea omului ca incapabil de a participa în mod independent la harul religios, în recunoașterea necesității medierii divine Asemenea creștinismului, gnosticismul și-a pus toate speranțele pentru mântuirea sufletului omenesc smerit, toate aspirațiile sale de viață veșnică pe un mântuitor supranatural care coboară din cer pe pământ, veșnic etern, restabilește, prin legătura mistică cu oamenii, legătura dintre cele cerești sferă și pământ, oferind acestui om viață veșnică într-o altă lume fericită Gnosticismul, ca și creștinismul, a mărturisit o viziune complet dualistă asupra lumii, care recunoștea contradicția dintre Dumnezeu și lume, spirit și materie, suflet și trup etc etc , iar gnosticismul și-a văzut întreaga sarcină în a depăși această inconsecvență cu ajutorul unui fel de mediere supranaturală și ritualism mistic Tocmai în "gnoză", în cunoaștere, în înțelegerea perfectă a relației și conexiunii dintre lucruri, gnosticismul a văzut o condiție necesară pentru mântuirea divină O persoană trebuie să știe că sufletul său vine de la Dumnezeu, că este doar temporar alungat în închisoarea trupului, că are un scop diferit, mai înalt decât să vegeta aici, în lumea ignoranței, a răului și a păcatului, o persoană trebuie știut - - este să te eliberezi de legăturile corpului tău și să începi o nouă viață Pentru a obișnui o persoană cu această cunoaștere, "gnoză", Dumnezeu mântuitorul a coborât pe pământ Gnosticismul, referindu-se la "revelația" primită direct de la Dumnezeu, promite să dezvăluie celor care se străduiesc pentru o cunoaștere mai înaltă toate adâncurile cerului și ale pământului Acest gnosticism din secolul I d Hr , această tendință religioasă ciudată, care era jumătate speculație filosofică, jumătate religie, această combinație de teozofie cu superstiție mitologică necritică și misticism religios profund, a fost o formație ideologică extrem de variată și vagă Credințele astrale babiloniene, mitologia Parsi, doctrina indiană a karmei și transmigrarea sufletelor s-au amestecat în gnosticism cu punctele de vedere ale teologiei iudaice și ale ritualismului mistic din Asia Mică și toate acestea împreună au fost avântate de suflarea filozofiei elene și pătrunse de dorința de a transformă fantezia speculației abstracte în imagini ușor de digerat și un amestec dezordonat de idei, nașterea imaginației nestăpânite și înflăcărate din est, în ceva asemănător cu o viziune filozofică asupra lumii Gnosticii, la fel ca secta mandeană a naasseenilor, l-au numit pe zeul lor intermediar "Isus", nu au cruțat cuvintele pentru a declama despre existența lui pre-lumească, despre gloria lui nepământească și divină Ei au fost uniți cu creștinii prin credința că Isus "s-a făcut om" Dar concepția metafizică înaltă a gnosticilor despre Isus i-a împiedicat să ia în serios ideea "natura umană" a lui Isus Deci, de exemplu, ei fie au afirmat că Hristosul ceresc doar exterior, și Nu în esență, s-a contopit cu omul Isus la momentul botezului în Iordan, că a locuit în Isus doar temporar până la moartea sa, astfel încât nu a fost Hristos care a murit, ci "omul" Iisus (Bazilid, Kerinth), sau a învățat că Isus este o fantomă, că toate acțiunile lui umane au fost și fantomatice (Saturnin, Valentin, Marki) Cât de puțin au fost totuși impregnați gnosticii de esența doctrinei creștine a harului, cât de puțin au înțeles semnificația cardinală pentru creștini a chipului Mântuitorului, arată faptul că pentru gnostici Hristos a fost la fel de mult un ființă intermediară între cer și pământ ca și toate nenumăratele lor spirite - "eoni", care, potrivit gnosticilor, pluteau între cer și pământ, a căror imagine fantastică ocupa un loc semnificativ în sistemele gnostice Este de la sine înțeles că o astfel de concepție fantastică și mecanică a omului-Dumnezeu, așa cum a fost dezvoltată de gnostici, trebuie să-i fi șocat pe creștini La urma urmei, creștinismul paulin, care era foarte strâns legat de gnosticism, se deosebea de acesta prin faptul că ia în serios "umanitatea" - - Iisus Trebuie să fi fost și mai respingător pentru creștini că dualismul extrem al gnosticilor avea un pronunțat caracter anti-evreiesc Acest anti-iudaism trebuia, desigur, să-i sperie pe evrei de la Evanghelie și să-i întoarcă pe mulți împotriva ei, având în vedere relația strânsă care exista între evanghelii și gnostici Și, până la urmă, evreii, în zorii creștinismului, erau un astfel de element cu care trebuia să se țină seama La aceasta s-a adăugat și faptul că gnosticii, îndemnați de ideile lor spiritualiste despre divinitate, au fost duși de contemplație și asceză" Ei au proclamat un jurământ de abstinență sexuală, au dizolvat căsătoriile și nu au vrut să audă nimic despre învierea trupească, atât a lui Hristos, cât și a oamenilor în general Propaganda unei religii ascetice din Occident, desigur, era exclusă În același timp, asceza, așa cum se întâmplă adesea, a degenerat printre gnostici în senzualitate nestăpânită, în licențiere, iar aroganța spirituală a cuiva "celui care a fost răsplătit cu adevărata cunoaștere de la Dumnezeu" a amenințat cu critica sa radicală a Vechiului Testament să rupe complet toate legăturile dintre creștinism și iudaism Astfel, gnosticismul nu numai că a subminat fundamentele vieții comunale, dar a dat naștere și la neîncrederea în Evanghelie în societatea modernă Ca religie independentă, luptând împotriva altor culte, ai căror adepți se feresc de cultul național, mai mult, de orice activitate politică, creștinismul ar trezi inevitabil suspiciunile administrației de stat, ura mulțimii și ar fi supus unui decret de interzicere existenţa unor noi religii şi secte secrete la Roma ( Lex Julia majestatis) ) Prin separarea creștinismului de pământul mamă evreiesc, gnosticismul ar fi putut împinge noua religie în conflict cu legile statului roman Toate pericolele menționate mai sus, care amenințau creștinismul din partea gnosticismului, au dus la o recunoaștere rapidă și hotărâtă a "umanității" lui Hristos și la aprobarea versiunii lui Iisus "istoric" Această "istoricitate" a lui Isus a oferit creștinismului posibilitatea răspândirii nestingherite în întregul Imperiu Roman, pentru că pentru aceasta era esențial ca creștinismul să mențină contactul cu iudaismul și cu legea sa "descoperită de Dumnezeu", a cărei natură heteronomă și rituală, este adevărat, a fost revelat de Pavel, dar al cărui conținut moral a fost susținut ferm de creștini "Istoricitatea" lui Isus le-a oferit creștinilor oportunitatea, în absența propriei "revelații" scrise, de a considera Vechiul Testament în părțile sale esențiale ca pe o Scriptură sfântă cu autoritate care a sancționat și noua credință, dovedind divinitatea noii , prin Isus, desigur, ultima "revelație" Dar mai presus de toate, creștinismul a pus capăt fanteziei lui gno - - sticism, îmbinând întreaga masă pestriță de "eoni" a gnosticismului într-o singură imagine a mijlocitorului și mântuitorului lui Hristos și a transferat întregul centru de greutate al noii credințe la ideea morții mântuitoare a lui Mesia, astfel atrăgând toată atenția oamenilor cu minte religioasă asupra acestui, se presupune, principalul și punctul de cotitură al oricărui proces istoric De aceea apologeţii şi "părinţii" Bisericii, unii Ignatie, Policarp, Iustin, Irineu etc , au dovedit cu atâta râvnă "istoricitatea", "firea umană" a lui Isus Desigur, nu au fost propriile lor cunoștințe de încredere care i-au determinat să facă acest lucru Ei au manifestat instinctul vital al Bisericii, care era bine conștientă că succesul ei, îndeplinirea sarcinilor sale religioase, depinde cel mai mult de afirmarea "istoricității" Mântuitorului, în ciuda tuturor intrigilor și teoriilor seducătoare ale Gnosticism Iisus istoric este așadar, în însăși esența sa, o dogmă conștient stabilită, o ficțiune dictată de nevoile politice și practice ale tinerei biserici creștine în lupta ei pentru existență Iisus istoric a condus într-adevăr Biserica creștină la biruință, dar nu ca realitate istorică, ci ca idee, sau, cu alte cuvinte: nu Isus istoric în sensul propriu al cuvântului, de persoană istorică reală, ci ideea goală acela a fost patronul, paznicul și bunul geniul creștinismului bisericesc Tocmai aceasta a făcut posibil ca creștinismul să triumfe asupra gnosticismului, precum și asupra cultului lui Mithra și a altor religii ale zeilor salvatori înrudiți cu Isus Semnificația celei de-a patra evanghelii constă în faptul că ea a rezumat rezultatul final al tuturor încercărilor bisericii de a transforma imaginea mântuitorului creștin într-o persoană umană vie Apărând sub influența directă a ideilor gnostice ale harului, a patra Evanghelie se află cel mai aproape de toate celelalte de gnosticism, în plus, este toate impregnate de o stare de spirit gnostică și de viziune asupra lumii Într-o anumită măsură, chiar și împreună cu gnosticismul, are un caracter antievreiesc Cu toate acestea, această evanghelie, împreună cu sinopticii, aderă ferm la tradiția activității istorice a lui Isus, reprezentând, parcă, o legătură intermediară între concepțiile pur metafizice ale gnosticilor despre Hristos și ideea realistă a sinopticilor despre Isus omul Autorul, care a scris sub numele de Ioan, "Apostolul iubit al lui Isus", a patra Evanghelie (trebuie să fi fost în Efes în anul d Hr ), ca și gnosticii, percepe întreaga lume ca un întreg într-un mod dualist Tărâmul divin al luminii, tărâmul "vieții", al adevărului, i se opune tărâmul întunericului, minciunii și răului, ostil de moarte lui În fruntea împărăției cerești - - există un zeu, care chiar și în parsism era definit ca "lumină", "adevăr", "viață", "spirit" În fruntea regatului pământesc se află Sagan (Angromainyu) La mijloc, între aceste două "regate" stă un om Dar umanitatea, ca toată existența, este împărțită în două părți esențial diferite Sufletul unor oameni vine de la Dumnezeu, sufletul altora de la Satana "Copiii lui Dumnezeu" sunt prin fire chemați la bunătate și sunt capabili să dobândească mântuirea, "fiii lui Satan", la care Ioan se referă în primul rând în deplin acord cu gnosticii evreilor, nu sunt receptivi la nimic divin și, prin urmare, condamnat la osânda veşnică Pentru a îndeplini lucrarea de mântuire a neamului omenesc, Dumnezeu, din "iubire" de lume, a trimis pe singurul său fiu, consubstanțial cu el, adică singura ființă care, asemenea "fiului lui Dumnezeu", nu provine din nicio altă ființă și anume de la Dumnezeu Autorul celei de-a patra evanghelii îl identifică pe "singurul născut" cu "logosul" lui Filon, care, după gnostici, a fost unul dintre cei mulți "eoni", fiind fiul "singurului născut" și, prin urmare, , numai nepotul lui Dumnezeu El contopește, astfel, întreaga mulțime (pleroma) de eoni, în care, după părerile gnosticilor, realitatea divină s-a destrămat, într-un singur principiu de "logos" El proclamă "logosul" singurul purtător al întregii plinătăți a măreției divine, eternul creator al lumii și, întrucât "logosul" este în esență identic cu zeul "tatăl", el îl definește drept "sursa vieții" , ca "lumină", "adevăr", "spirit" întregii lumi Cum aduce "logosul" mântuirea omenirii? El devine "carne", adică-ѳ ia chipul "omului" Iisus, fără a înceta însă să fie un "logos" supraomenesc și ca "logos" aduce oamenilor "viață", ceea ce el însuși este prin "revelație" oamenilor legământului înțelepciunii si iubire În calitate de purtător al "revelației" înțelepciunii, Hristos este "lumina lumii", le dezvăluie oamenilor secretul originii lor divine, îi învață cunoașterea lui Dumnezeu, înțelegându-se pe ei înșiși și lumea, adună laolaltă "copiii lui Dumnezeu", ca un păstor al oilor sale, îi transformă în frați "în Hristos", le dă ocazia să găsească în urma "logosului" "lumina vieții", adică - ѳ pentru a fi iluminat și înălțat În calitate de purtător al "revelației" iubirii, el, luând forma unui om, nu renunță la bunătatea sa divină, ci, dimpotrivă, ca "păstor bun", își dă viața pentru turma sa El îi salvează pe "copiii lui Dumnezeu" de puterea lui Sagan, de ororile întunericului, se jertfește pentru cei care cred în el, pentru ca în această manifestare a iubirii sale pentru oameni, în această jertfă de sine desăvârșită, să găsiți "viața" care a fost el inițial și apoi întoarceți-vă la gloria lui cerească Acesta este sensul faptei mântuitoare a lui Hristos, că oamenii, prin credință și iubire, sunt uniți cu Hristos, câștigând astfel "viață" în spiritele ei înălțate - - ness Și dacă Hristos însuși s-a întors la Dumnezeu, atunci "duhul" său continuă să trăiască pe pământ La fel ca "al doilea paraclet" sau vicar, "duhul" lui Hristos continuă lucrarea de mântuire a oamenilor, trezește și întărește în oameni credința în Hristos, dragostea pentru el și pentru ceilalți, îi aduce pe credincioși la "viață" și după moarte îi conduce la veșnicie fericire în lumea cealaltă În toate acestea, influența gnosticismului și a doctrinei lui Philo despre "logos" a fost destul de clară și este foarte probabil ca autorul celei de-a patra evanghelii să fi fost condus la doctrina lui Philo despre "logos", acest concept de bază al filosofiei elene, prin amintirile "logosului" Heraclit din Efes, încă în viață în orașul unde a fost scrisă a patra evanghelie Unde, însă, autorul celei de-a patra evanghelii este în dezacord puternic cu Filon și gnosticism, în afirmația sa că "logosul" s-a făcut trup, a rătăcit pe pământ și a murit sub forma lui Isus din Nazaret Adevărat, el rămâne cu această afirmație simplă, căci a reușit foarte slab, în ciuda aprecierii înalte a povestirilor sinoptice despre destinele vieții lui Isus, imaginea unei persoane vii Ideea divinității mântuitorului este cea care determină întreaga expunere a Evangheliei a patra Înainte de această idee, "imaginea istorică" a Mântuitorului se retrage în fundal, iar Isus devine ceva atât de neobișnuit, minunat și supranatural, încât dacă am avea o a patra Evanghelie la dispoziție, nimănui nu i-ar fi trecut prin minte că ar conține o evanghelie biografia a ceea ce este o figură istorică Dar inca a patra evanghelie diferă în această privință de sinoptice doar în grad Și sinopticul Isus nu este în esență un om, ci un supraom, un om-zeu, un erou de cult, un purtător al harului comunităților creștine timpurii Și dacă doar admitem că întreaga luptă ideologică a profesorilor Bisericii împotriva ereticilor gnostici s-a concentrat nu în jurul chestiunii "divinității" lui Isus, asupra căreia toată lumea a fost de acord, ci în jurul problemei unuia sau altui Grad al său "umanitate", dacă doar admitem acest lucru, atunci acest fapt "paradoxal" este suficient pentru a face o concluzie complet certă: numai divinitatea Mântuitorului a fost inițial un principiu general recunoscut, de nezdruncinat și de la sine înțeles al credinței creștine comune, în timp ce "umanitatea" lui Hristos era deja pusă la îndoială în cea mai timpurie era a creștinismului, motiv pentru care a fost subiectul celei mai acerbe lupte, al celei mai aprinse dezbateri Fuziunea actuală a personalității mitologice a "fiului lui Dumnezeu" gnostic, care, chiar și după imaginea "logosului" lui Filon, oscilează între o ființă spirituală impersonală și o persoană alegorică și imaginea "omului" Isus, a fost niciodată realizat de autorul celei de-a patra evanghelii Toate eforturile presupusului Ioan de a înfățișa fuziunea dintre divin și uman - - într-o singură imagine a personalului, în esență divin, dar în manifestările lui Isus pământesc, într-o formă de înțeles, ele sunt inevitabil distruse de faptul că este imposibil să ne imaginăm un "logos" personificat ca persoană și un persoană, în esență divină, ca divinitate De aceea, Hristosul lui Ioan vacilează tot timpul, așa cum spune Ifleidererul, "între adevărul sublim și ficțiunea fantomatică: el este adevărat, pentru că, ca "fiu al lui Dumnezeu", ideal al religiei umane, este complet eliberat de orice cadrul de personalitate, naționalitate, loc și timp; este fantomatic, pentru că reprezintă un zeu care rătăcește pe pământ sub o carapace umană mitică Un lucru este cert: doar această fuziune a "fiului lui Dumnezeu" gnostic, "logosul" lui Philon cu Iisus sinoptic a transformat vaga abstractizare a speculației mitologice într-o imagine vie și clară a personalității mântuitorului Această imagine s-a dovedit a fi mai apropiată și mai de înțeles pentru credincioși decât toți ceilalți zei salvatori Această imagine a condus la faptul că Iisus creștin, atât de uman și uman, plin de dragoste și bunătate, a primit un asemenea avantaj asupra tuturor concurenților săi, față de Mithra, Attis etc , încât toți s-au stins în fața lui, întorcându-se într-o schemă goală În acest Iisus omul "ideal" al gnosticilor, adică "ideea" lui Platon despre om și idealul moral uman Minunea unirii omului cu Dumnezeu, acea minune pe care antichitatea o tânjea atât de fierbinte, dar în zadar, părea să fie realizată în Isus Hristos a fost acel "înțelept" al filozofiei stoice, în care sunt întruchipate toate cele mai nobile lucruri din oameni; da, acesta a fost Dumnezeu-omul pe care Seneca l-a proclamat și așteptat, în așteptarea purificării morale a oamenilor Lumea a fost atât de pregătită să-l primească pe acest Isus, încât putem înțelege cu ușurință de ce creștinismul bisericesc a apărat "umanitatea" Mântuitorului său cu aproape mai mult zel decât natura sa divină Și totuși, în ciuda întregii semnificații colosale pe care a avut-o accentul pus pe natura umană a lui Isus pentru dezvoltarea creștinismului, în ciuda sublimității acestei accentuări, rămâne faptul că tocmai acestei accentuări își datorează viziunea creștină asupra lumii contradicțiilor sale inevitabile, că tocmai acest accent a paralizat până la rădăcină marea idee nouă introdusă de creștinism în conștiința religioasă a omenirii occidentale și care a dat creștinismului victoria asupra iudaismului Tocmai acest accent a distorsionat, rupt și desfigurat atât de mult adevărata față a marii religii, încât acum este greu, fără a sacrifica intelectul, să fie de acord cu învățătura ei despre mântuire Problema religioasă a prezentului Potrivit teologilor liberali, cel mai valoros nucleu religios al creștinismului nu este Dumnezeu, ci într-o măsură mult mai mare omul Isus Prin aceasta teologia nu afirmă nimic altceva decât că creștinismul în ansamblu, până în zilele noastre, adică, înainte de apariția unor personalități precum Harnack, Busse, Wernle și alții cu gânduri asemănătoare, au rămas în eroare cu privire la sine și nu și-au înțeles încă adevărata esență Creștinismul, așa cum arată afirmația de mai sus, de la bun început l-a plasat în fruntea credințelor sale pe zeul Iisus, să spunem mai multe - Dumnezeu-omul, îmbrăcat în carne și sânge, suferind împreună cu oamenii și sacrificându-se în numele lui omenirea ca un salvator divin; în legătură cu această afirmație despre adevărata - origine umană a lui Isus este doar o adaptare ulterioară a religiei la circumstanțele exterioare; a fost ulterior recapturată de adversarii săi și este apărat cu atâta încăpățânare doar pentru că este o condiție necesară existenței sale istorice și semnificației sale practice Prin urmare, conform acestui punct de vedere, numai Dumnezeu poate fi considerat fondatorul religiei creștine, dar nu și omul Isus De fapt, eroarea fundamentală a teologiei liberale constă în presupunerea că rădăcinile dezvoltării bisericii creștine provin dintr-o singură figură istorică - de la omul Isus După cum am spus deja, un număr tot mai mare de voci sunt de acord că mișcarea originală numită după Hristos nu ar fi depășit iudaismul dacă nu ar fi fost Pavel, care, cu metafizica sa despre mântuire, a oferit mișcării o viziune religioasă asupra lumii și a întemeiat un noua religie, încălcând legea evreiască În cele ce urmează, vom fi forțați să ajungem la următoarele concluzii: Isus istoric, așa cum este descris în Evanghelii și așa cum trăiește în mintea teologilor liberali moderni, nu există deloc și, prin urmare, nu există niciodată Mitul despre Hristos T I - - a fost fondatorul chiar și al celei mai mici comunități mesianice din Ierusalim; credința în Hristos a luat naștere complet independent de orice figură istorică și, în acest sens, el a fost, fără îndoială, creat de un "spirit de masă" religios și așezat doar de Pavel, cu schimbări și modelări corespunzătoare, în centrul credințelor comunităților pe care le-a făcut fondat Iisus "istoric" a apărut nu înaintea lui Pavel, ci după el și, ca atare, este amintit în mintea membrilor comunităților doar ca o idee, ca o pură ficțiune; originalul în raport cu biserica nu este noul testament cu cele patru evanghelii ale sale, ci biserica însăși, care a dat naștere evangheliilor, toate părțile constitutive ale cărora, ca urmare, servesc pentru propaganda bisericească și în niciun sens nu poate pretinde semnificatie istorica În general, așa cum subliniază pe bună dreptate Kalthoff, concepția extrem de modernă că religia este exclusiv o chestiune de viață personală este complet incompatibilă cu conceptul de creștinism "Religia a fost o experiență personală doar într-o epocă în care indivizii erau diferențiați; este în măsura în care o astfel de diferenţiere a avut loc efectiv În esența sa, religia este un fenomen vital de natură socială, este o religie tribală, populară și de stat și, în consecință, se extinde la uniunile libere care apar în cadrul unei uniuni populare sau de stat Prin urmare, dacă aruncăm o privire la originile creștinismului, dezvăluirile liberale despre individ ca purtător al vieții religioase par atât de lipsite de sens, atât de neistorice; Creștinismul este încă complet înrădăcinat în uniunea socială religioasă, în comunitate Din această religie socială, numai în decursul secolelor s-a putut dezvolta o religie individuală; nu și-a putut atinge formele mult mai târzii decât printr-o luptă amară Ceea ce oferă creștinismul evlavios de astăzi - religia individului, principiul mântuirii personale - părea a fi o ispită și o nebunie pentru tot creștinismul antic, părea a fi un păcat împotriva spiritului care nu putea fi călcat, din moment ce spiritul sfânt era : spiritul unității bisericești, solidaritatea comunității religioase, subordonarea absolută a turmei față de păstori Ca urmare, religia individuală ar putea exista în creștinismul antic doar prin mijlocirea unei uniuni sociale, a unei comunități, a unei biserici Existența independentă a unei religii individuale a fost erezie, auto-excomunicare din trupul lui Hristos Nu poți refuza Biserica "Catolica", la fel de romană - > - și greacă, într-o justă recunoaștere a faptului că și în această privință ea a păzit cu cea mai mare fidelitate spiritul creștinismului primitiv Ea reprezintă și astăzi ceea ce creștinismul a fost cândva în esența sa: o religie publică în sensul de mai sus În același timp, ea afirmă pe bună dreptate adevărul viziunii sale religioase asupra lumii și legitimitatea pretențiilor sale istorice de "tradiție", doar că ea, desigur, a creat ea însăși această "tradiție" în numele propriilor interese Deși biserica învață despre Hristosul "istoric", este vorba, desigur, despre tradițional-istoric; aceasta nu rezolvă deloc problema existenței sale istorice reale Protestantismul, dimpotrivă, este complet neistoric, întrucât a prezentat evangheliile ca originale, ca bază "general recunoscută" a credinței în Hristos, de parcă ar fi apărut independent de biserică și ar fi adevăratele origini ale creștinismului În acest sens, nu vă puteți justifica credințele religioase pe evanghelii și, în același timp, vă puteți afla în afara acestei comunități, a cărei expresie vitală este doar literatura noului testament Nu se poate fi creștin în sensul lui Isus, adică în sensul că comunitatea originară îl înțelege, fără a renunța la propria individualitate și neincluzându-se ca membru care slujește "trupul lui Hristos" în biserică Spiritul de ascultare și umilință pe care Hristos le cere adepților săi nu este altceva decât spiritul de supunere față de sistemul de legi de guvernare care există în acea societate de cult care îi poartă numele Creștinismul în sensul său original este doar creștinism "catolic"; reprezintă în mod tradițional credința bisericii în lucrarea eliberatoare a Dumnezeu-omul Hristos în biserica sa și prin organismul social impregnat cu "duhul" său Din motive pur religioase, așa-numitul (deși destul de incorect) "catolicism" ar putea evita destul de ușor ficțiunea istoricului Isus și ar putea adopta punctul de vedere al lui Pavel asupra originii evangheliilor, dacă doar astăzi ar putea găsi credința în sine fără acest lucru ficţiunea cu acceptarea sa mitologică jertfindu-se în numele persoanei umane a lui Dumnezeu Cu toate acestea, ca biserică, în forma sa modernă, catolicismul stă și cade împreună cu credința în existența istorică a unui Dumnezeu salvator, deoarece toate pretențiile ierarhice ale bisericii și drepturile sale la putere se bazează pe faptul că Isus istoric i-a transferat aceste drepturi la putere prin intermediul apostolilor Aici "catolicismul", după cum sa spus deja, se bazează pe "tradiție" Dar el însuși a adus această tradiție în existență, la fel cum preoții din Ierusalim au creat tradiția lui Moise istoric pentru a-i urmări propriile pretenții de autoritate "Ironia istoriei lumii" constă în faptul că aceasta - Tradiția a făcut foarte curând necesar ca biserica, din cauza contradicției dintre propria ei autoritate exterioară și Hristos tradițional, să ascundă poporului sensul tradiției și să interzică mirenilor să citească evangheliile Dar și mai contradictorie și confuză decât poziția Bisericii "Catolice" cu teoria sa pur fictivă a esenței Evangheliilor, este poziția protestantismului El nu are alte posibilități de afirmare a metafizicii sale religioase, cu excepția istoriei, care, la o considerație imparțială, în loc să conducă la rădăcinile creștinismului, care ar putea pune o fundație sub el, duce departe de ele Dacă acest lucru este adevărat pentru ortodoxia protestantă, atunci este adevărat și pentru acea formă de protestantism care presupune posibilitatea păstrării creștinismului eliberat de învățătura emancipatoare metafizică (aceasta din urmă "nu mai este modernă"), adică pentru protestantismul liberal Protestantismul liberal rămâne și nu vrea să fie altceva decât simpla credință că un om născut în urmă cu secole în Palestina a fost o figură istorică, datorită vieții sale exemplare a devenit fondatorul unei noi secte, ca urmare a unui conflict cu autorităților, a fost răstignit pe o cruce și a trebuit să moară pentru a se ridica ulterior la nivelul unui zeu în mintea adepților săi visători; credința în "Dumnezeul iubitor Tatăl", din moment ce Isus a crezut în El, credința în nemurirea personală a unei persoane, pentru că aceasta din urmă ar fi trebuit să fie o condiție prealabilă pentru apariția lui Hristos și a învățăturilor sale, în beneficiile "incomparabile" ale moralei reguli de conduită, întrucât acestea din urmă sunt menționate într-o carte care a apărut sub influența directă a personalității "singurice" a profetului din Nazaret El bazează moralitatea pe faptul că Ierus a fost un om atât de bun și, prin urmare, este datoria fiecărei persoane să urmeze instrucțiunile lui Isus Dar protestantismul bazează credința în Isus în întregime și numai pe semnificația istorică a Evangheliilor, deși la o examinare mai atentă nu poate ascunde faptul că presupunerea istoricității lor stă în întregime pe picioare de lut și că, în esență, nu știm nimic despre Hristos , nici nu știm dacă a existat vreodată; în orice caz, nu știm nimic care ar putea avea o importanță relativă pentru noi și pe care să nu l-am putea extrage cu același, dacă nu mai mult succes, din alte surse, mai puțin dubioase Negarea persoanei istorice a lui Hristos lovește în inima protestantismului, ca religie, și nu doar ca biserică, ca catolicismul, iar adevăratul nucleu religios al protestantismului constă, în cele din urmă, doar din câteva discursuri răsunătoare, câteva "referințe împrăștiate la metafizica care reprezenta odinioară ceva viu, dar acum ea s-a scufundat într-un simplu decor pentru - - minți, și eliminarea istoricității lor dubioase - doar dintr-o ceață tulbure și deasă de "și-au pierdut baza originală de sentimente", potrivită pentru orice fel de credințe religioase Protestantismul liberal însuși se prezintă ca creștinism specific "modern" Având în vedere spiritul anti-metafizic al timpului nostru, el subliniază că nu există metafizică în el; referindu-se cu fiecare ocazie la Kant, întrucât este "modern", el renunță la toate ideile religioase abstracte drept "mituri", neobservând că el însuși, cu Isus "istoric" al său, este adânc cufundat în mitologie Protestantismul liberal crede că, prin venerația sa exclusivă pentru omul Isus, a ridicat creștinismul la "apogeul culturii moderne" Dar Steidel subliniază destul de corect: "Din toată arta apologetică cu care teologia modernă încearcă să salveze creștinismul din zilele noastre, se poate concluziona că nu există deloc religie istorică, care, prin aplicarea aceleiași metode, nu a putut găsi ea însăși în aceeași consistență cu conștiința modernă, ca și religia noului testament Nu avem nicio intenție să deplângem utilizarea deplină a unei astfel de "religii" Această formă de creștinism a fost deja caracterizată de Hartmann în toată nesemnificația ei Și dacă încă există și chiar îndrăznește, sub îndrumarea așa-zisei teologii critice, să pretindă că este adevărat, abia acum înțeles creștinismul și întâlnește simpatia, atunci aceasta vorbește doar despre puterea magică a frazelor, despre trista confuzie a noastră conștiința religioasă comună și incapacitatea maselor largi de a gândi Acest agregat incoerent de idei smulse arbitrar din viziunea generală evanghelică asupra lumii și din viziunea morală asupra lumii a ideilor, care necesită în același timp o prelucrare frazeologică și o justificare pricepută pentru a le face digerabile pentru oamenii de azi, aceasta este o doctrină nefilosofică a mântuirii, care în esență nu crede în sine, acest sentimental , saturat de estetică, cultul lui Iisus de către unii Harnack, Busse etc , învins atât de fără milă de V von Schneen - tot acest așa-zis creștinism al pastorilor și mirenilor cu inima frumoasă însetată de răscumpărare ar fi pierit demult din cauza sărăciei gândirii lor, zahăroasă și ciufulită, dacă nu ar fi fost oameni care să considere necesar să susțină creștinismul cu orice preț, chiar dacă acesta și-a pierdut chiar complet conținutul ideologic Recunoașterea faptului că Iisus "istoric" nu are deloc interes religios și păstrează doar un oarecare interes istoric și, ca atare, îi preocupă pe istorici și pe filologi mai ales, începe să-și croiască drum în cercuri din ce în ce mai largi Doar daca - ar putea găsi o cale de ieșire din toate aceste dificultăți! Dacă nu ar fi frică de adevăr, pentru că, urmându-ți gândurile, poți fi cu siguranță alungat din religia existentă, așa cum a arătat exemplul lui Kalthoff! De nu ar exista o reverență atât de teribilă pentru trecut, o "conștiință istorică" atât de sensibilă și o atenție atât de monstruoasă "la fundamentele istorice"! Dar referirea la istorie și așa-numita "continuitate istorică a dezvoltării religioase" este, de fapt, doar o încercare de a evita situația dificilă și o altă expresie a refuzului de a trage concluzii suplimentare din această premisă De parcă s-ar putea vorbi de "fundamente istorice" unde nu există deloc istorie, ci doar un mit solid! Este ca și cum "conservarea continuității istorice" constă în faptul că ficțiunile mitice și, ulterior, încă mai sunt considerate istorie din cauza a ceea ce s-a considerat până acum a fi adevărul istoric, când se poate vedea prin caracterul lor pur fictiv și neplauzibil! De parcă dificultatea eliberării omenirii civilizate contemporane de un întreg uragan de superstiții, mendacitate socială, lașitate și sclavie intelectuală, legate astăzi de numele de creștinism*, nu poate fi realizată pe motive pur religioase și nu într-o măsură mult mai mare în sfera sentimentului, ipocrizia neputincioasă, tradiția primitivă ponderată și, mai presus de toate, în relațiile economice, sociale și de viață aproape nemărginite care leagă modernitatea noastră bisericească de trecutul ei Astfel, viitorul creștinismului este încă construit nu atât pe adevărul interior convingător al lumii a ideilor sale, cât pe spiritul religios ereditar al membrilor comunității, pe educația bisericească la școală și acasă și pe comoara idei metafizice şi etice care decurg din aceasta, asupra apărării statului şi - asupra legii inerţiei viaţa spirituală a maselor În rest, predicile, "ziarele parohiale" și viața publică folosesc un mod de exprimare care diferă puțin de modul ortodox, dar este de așa natură încât fiecare poate extrage din el orice vrea, iar în perspicacitatea lui această capacitate de a menține de ceva vreme la suprafața mării, nava protestantismului a plecat "fără cârmă și fără pânze", iar "reconcilierea" credinței cu conștiința culturală modernă este numită "dezvoltarea ulterioară a creștinismului" Au fost nouăsprezece secole de dezvoltare religioasă o amăgire completă? Nu ne mai rămâne nimic decât o ruptură completă cu doctrina creștină a mântuirii? Dar această doctrină a mântuirii este rezultatul expunerii noastre nu, în sine, depinde de acceptarea existenței istorice a lui Isus Punctul său de referință este ideea de "ro- întruchipat" Dumnezeu, care suferă în lume, dar în cele din urmă își cucerește suferințele prin împăcare, cu ajutorul căreia oamenii "depășesc mitul" și ajung la o viață nouă la un nivel superior al existenței Că imaginea acestui eliberator divin al lumii s-a contopit în conștiința comunității creștine; cu chipul omului Iisus, iar ca urmare a acestui fapt răscumpărarea a fost fixată în timp și fixată într-un anumit loc, acesta este rezultatul numai al împrejurărilor întâmplătoare în mijlocul cărora a apărut o nouă religie Prin urmare, ca atare, ea nu poate pretinde decât o semnificație religioasă trecătoare, practică și deloc fundamentală, în timp ce* pe de altă parte, această împrejurare a devenit fatală pentru creștinism și tocmai pentru această încercare de a atribui trăsături istorice dogmei mântuirii ne împiedică complet să continuăm să profesăm această religie Dar atunci păstrarea continuității istorice sau "dezvoltarea ulterioară" a creștinismului în sensul propriu nu poate consta deloc în a evidenția această latură istorică accidentală în doctrina creștină a mântuirii din componența viziunii generale creștine asupra lumii și în a o apăra Ea constă într-o întoarcere la ideile fundamentale ale religiei creștine și transformarea doctrinei sale metafizice a mântuirii într-un sens mai apropiat și mai potrivit conștiinței moderne Din ideea unui mântuitor divin personal, a apărut posibilitatea de a sacrifica omul în locul lui Dumnezeu și de a vedea în fața unui om adevărat un om divin ideal, adică ideea de om Din pretențiile bisericii emergente la putere, din obiecțiile sale față de fantezia gnostică, din respingerea sa intelectualistă a nucleului religios-moral al doctrinei mântuirii a lui Pavel, din dorința oportunistă de a nu rupe legătura istorică cu iudaismul - era nevoie de a reîncarna sacrificiul divin-uman al ispășirii într-o victimă a unei persoane istorice care a ieșit din iudaism Toate aceste diverse temeiuri care au condus la apariția credinței în Isus "istoric" se îndepărtează pentru noi, mai ales când a devenit clar că esența principiului mântuirii, această premisă de bază a "istoriei" Evangheliei, este cel mai puțin de toate responsabil pentru toate contradicțiile și neajunsurile acestei religii A ridica doctrina mântuitoare creștină la adevăratul ei nucleu nu înseamnă altceva decât a ridica ideea umanității divine, așa cum stă la baza acestei doctrine, în centrul viziunii religioase asupra lumii prin eliminarea esenței mitice a logosului ]>sau doge să devină om, astfel încât un om "devine zeu", - - acestea eliberat de limitele mortalităţii sale Ideea umanității existente) în lume trebuie să fie în sine o idee divină, ideea divinității și, astfel, Dumnezeu trebuie să fie rădăcina și esența comună a tuturor oamenilor și platica Numai atunci o persoană poate să-și realizeze contopirea cu Dumnezeu și, datorită realizării esenței sale divine transcendentale, să obțină eliberarea de lume Conștientizarea unei persoane despre sine, a adevăratei sale esențe, trebuie să fie ea însăși conștiință divină Omul, de altfel, fiecare persoană, rămânând doar un fenomen final, o limitare individuală, o umanizare a lui Dumnezeu, trebuie așadar, pe cât posibil, să devină un Dumnezeu -om în ordine (prin lucrare morală asupra lui însuși "să renască", ca un adevărat Dumnezeu-om, și să devină cu adevărat una cu Dumnezeu: această idee elimină toate contradicțiile dogmei creștine și păstrează miezul doctrinei ei a mântuirii, fără întunecându-i adevăratul sens prin asimilarea fanteziei mitice sau a accidentelor istorice, precum este cazul creștinismului, dacă vor dacă, după modul de exprimare care există încă, să continue să numească esența divină a omului, divinitate imanentă, " Hristos", atunci dezvoltarea ulterioară a religiei ar trebui să constea doar în păstrarea și dezvoltarea acestui "Hristos interior", adică spiritual și moral inerent tendințelor oamenilor, în reducerea lor la un Dumnezeu absolut baza naturală, dar nu în întruchiparea istorică a acestui nucleu vital interior, uman Potrivit acesteia, întregul adevăr al Dumnezeului-om constă în activitatea lui "Hristos" în om, în activitatea adevăratului său "eu", esența spirituală a personalității sale, în autoeducarea la nivelul Personalității pe baza esenței divine a omului, dar nu asupra influenței magice asupra sa a unui extraterestru divin străin lui personalitate Această persoană nu este în esență altceva decât idealul religios al oamenilor întruchipați într-o imagine istorică, străduindu-se astfel să se convingă de "adevărul" acestui ideal Nu este adevărat că este "intrinsec" minții umane să-și contemple idealul într-o imagine întrupată și că, drept urmare, Iisus istoric este inevitabil pentru viața religioasă Dacă acest lucru ar fi adevărat, atunci religia nu s-ar putea deloc să se ridice deasupra sferei mitice a aparenței și a vizualizării senzuale a zeilor săi, să o depășească și să lucreze din ce în ce mai profund asupra conținutului ei, care este tocmai esența dezvoltării religioase Dacă acest lucru ar fi adevărat, religia ar ocupa doar zona cea mai de jos a vieții spirituale umane și ar fi depășită chiar în momentul în care s-ar înțelege fictivitatea unei astfel de construcții și transformare într-o esență independentă a adevăratului sine Doar creștinismul este inerent dorinței de a-l transforma pe Dumnezeu în om în Dumnezeu în afara omului, într-o personalitate "unică" a istoricului - - omul-zeu, poate, pentru că are încă un picior în naturalismul și mitologia religioasă, iar condițiile istorice l-au determinat la vremea lui să întreprindă această interpretare și denaturare a conceptului de bărbăție-zeu Viața lumii este ca viața lui Dumnezeu; plină de luptă și suferință, dezvoltarea omenirii, ca istorie a luptei și patimilor divine, procesul lumii, ca proces al lui Dumnezeu, care în fiecare creație individuală luptă, suferă, învinge și moare pentru a învinge limitele mortalității în conștiința religioasă a oamenilor și distruge triumful ei de odinioară asupra suferințelor lumii universale: acesta este adevărul doctrinei creștine a mântuirii În acest sens, a reînnoi ideea de bază din care se naște creștinismul și, în plus, complet independent de orice împrejurări istorice, aceasta înseamnă cu adevărat revenirea la "punctul de plecare" al acestei religii Dimpotrivă, protestantismul, care respinge religia lui Pavel și ridică Evanghelia la temelia credinței sale, nu urmărește astfel dezvoltarea creștinismului către Biserică, spre izvorul primar al creștinismului, ci se îngheață în această dezvoltare și se greșește , crezând că poate birui Biserica, din punctul de vedere al evangheliilor Cu o astfel de modificare și dezvoltare ulterioară a ideii creștine de mântuire, "continuitatea istorică" este păstrată la fel de decisiv ca și în cazul construcției unilaterale a acestei idei de către protestantismul liberal într-un fapt istoric Este contrazisă, pe de o parte, de o credință complet neistorică în Isus istoric și, pe de altă parte, de o prejudecată împotriva unui "Dumnezeu imanent", i împotriva panteismului Dar această prejudecată însăși se bazează pe ficțiunea "intermediarului" istoric și pe presupunerea separării dualiste a lumii și a lui Dumnezeu conținute în ea Dacă apărătorii ideii moniste, care au început recent să se organizeze, înțeleg sensul acestei idei mai exact decât o fac acum; dacă ajung să înțeleagă că adevărata doctrină a unității este doar doctrina separării și monismul idealist, în contrast cu monismul naturalist care predomină și astăzi, poate exista în spiritul unor Haeckel, sub forma monismului, care nu exclude, dar include existența lui Dumnezeu; dacă prin aceasta își adâncesc respingerea modernă nefruntă a tuturor religiilor la o viziune pozitivă, cu drepturi depline asupra lumii, atunci - dar numai atunci - vor dăuna cu adevărat bisericii, iar astăzi mișcarea monistă embrionară poate duce la o vindecare internă și o reînnoire a noastră viața spirituală comună Pentru a putea - - îmbrăcăm, parcă o credință lipsită de duh, mizerabilă, într-un "Dumnezeu viu" personal sau, așa cum se exprimă mai ușor astăzi, în libertate și nemurire, întemeiată pe autoritatea persoanei "singurice" a omului Isus, care a murit în urmă cu două mii de ani, va putea satisface nevoia religioasă în nemurire - acest lucru nu se va întâmpla chiar dacă ideea unei singure metafizici mântuitoare, care a fost până acum peste tot, și starea de spirit evlavioasă bazată pe ea, vor fi în sfârșit distrus Cu cât creștinii se coace mai devreme la reconcilierea reciprocă - prin eliminarea superstiției lor în Isus istoric și în moniști - prin abandonarea semnificației pe care o acordă superstiției fatale - hoțul lor în singura realitate a materiei și în adevărul mântuitor al naturii-științifice mecanism, cu atât va fi mai bine pentru ambele părți, cu atât mai devreme se poate spera că epuizarea finală iminentă a conștiinței religioase poate fi evitată în timp și, astfel, umanitatea civilizată europeană va fi protejată de pierderea plinătății sale spirituale și se pare că să se îndrepte spre asta astăzi Acum există o singură posibilitate: să rămâi un martor calm al modului în care curentul naturalist care se intensifică cotidian duce ultimele rămășițe ale imaginii religioase a gândirii și a sinelui, sau să salvezi focul muribund al religiei pe baza panteismului, printr-o religie liber de toate prejudecăţile bisericeşti Timpul teismului dualist a luat sfârșit În căutarea monismului, toate mințile progresiste din cele mai diverse domenii se întâlnesc în același timp Această aspirație este atât de adânc înrădăcinată și atât de justificată, încât în curând biserica nu o va putea suprima Dar principalul obstacol în drumul către o religie monistă și o viziune asupra lumii este credința în adevărul istoric al "singurei" personalități exemplare și de neîntrecut, care nu este implicată în nicio istorie și niciun motiv Isus precreștin Despre "Scrisori către Lucilius" Scrisoarea *) Scrisoarea ) Scrisoarea ) Scrisoarea h) Mommsen und Wilamowiz ini Deutschen Archăologischeu Institut XXH Heft , , Nj cp tot cu o expresie foarte caracteristică a aspiraţiilor mesianice ale acestei epoci şi anume cu a patra eclogă a lui Vergiliu, dedicată vieţii rurale Ieremias Babylonisches im neuen Testament Lietzmann Der Wels heiiand Evoluția credinței în mesia sub influența parsismului ) Se poate afirma cu deplină certitudine că Iahve și-a primit caracterul spiritualizat sub influența parsismului Toate încercările de a stabili un fel de diferență calitativă între Yahweh și Agur Mazda, așa cum, de exemplu, este făcută de Shtiv în cartea sa Influența parsismului asupra iudaismului, nu duc nicăieri "răile" în parsism nu au încă puritatea adecvată, au un anumit caracter naturalist acolo Ei bine, poate în iudaism cu ritualismul său, sau în creștinism, unde evlavia și ritualismul sunt aproape sinonime, conceptele de "bine" și "rău" diferă deja atât de puritate și sublimitate? Este timpul să dăm fiecare religie cuvenită odată pentru totdeauna și să nu mai facem astfel de distincții în favoarea mărturisirii cuiva, care, cu puțină chibzuință, se risipesc ca fumul ) Ex , , ; Deut , , ; Os , , " Is , , , Și Isaia : ) Is , , ; , ) Cumont Textes et monuments figures relatives aux mysteres de Mythra Bd I Is , ; , ") Is , , ; Mikh , , ") Ps , , , ; , Yu) - i) , , ) Gunkel Zoom rel Verstandniss des neuen Testamente , j Apoc Cp Pfleiderer Das Urchristentum Isus este zeul sectelor iudaice Sugestia făcută de Graetz și Lucius că ;! cartea este un fals din secolul al IV-lea atribuit lui Philon, care propagă asceza creştină, că nu a existat niciodată o sectă de "terapeuţi" în primul rând, trebuie recunoscut, după argumentele lui Massebiau, ca fiind complet de nesuportat Cf Ifleiderer Das Urchristentum ІГ, ) Pentru eseuri, vezi Schiirer, (jeschichte des jiidischen Volkes Im Zeitalter Jesu Chiisfi P, - *) Pentru legătura dintre învățăturile esenienilor și Apocalipsa evreiască, vezi |]ik genteld, Die jikiische Apokaliptik ) Rigveda X, , Rigveda V, , " ) Antic XVIII, , ) Gritz o numește "interpolare nerușinată" "Istoria evreilor" III , Cf Hofmann Die heiligen Schriften des NT, VII, TI , Schii-rer Geschichte des jiidischen Volkes im Zeitalter Jesu N) I, , , , Cp şi Matei : - - to) Luca , "*) Gen, , Tribunalul , "") , a) Ioan : : ) Luca" i) Matei : ) Regi, III, , i *) Mat , , J) În Evanghelie, Ioan Botezătorul este premergătorul, vestitorul, vestitorul și tovarășul lui Isus Imaginea "botezătorului" pare să reflecte amintirea lui Aaron, care a fost vestitorul și "gura" lui Moise Foarte asemănătoare cu imaginea botezatorului este și imaginea rabiniului "Metatron", ambasadorul și mediatorul, care anterior era considerat identic cu Iosua În religiile sirio-feniciene, precum și în învățăturile mistice grecești, Ioan corespunde chipului lui Cadmus, Kadmilos sau Kamifl, mesagerul lui Dumnezeu, mijlocitorul lui Hermes, numit și Yazios (Iozua), care înseamnă "zeu precedător*, vestitor al zeului care vine În cărțile lui Ezra ( , ) și Neemia ( , ), un levit era numit Cadmiel, peste tot în aceste cărți găsite lângă numele lui Iisus, marele preot Este posibil ca acesta să fie doar porecla aceluiași mare preot, caracterizându-l ca slujitor și vestitor al lui Dumnezeu În plus, Kadmiel este inventatorul scrisului și întemeietorul culturii, iar în acest sens este identic cu Oannes, "omul apelor" babilonian (Movrs, Op p ) Este atunci necesar să ne gândim că Oannes (Ioan) Botezătorul este astfel un Cadmiel, chemat să "pregătească calea" lui Isus și că imaginea divinului Isus s-a împărțit în două imagini diferite - Iosua Cadmielul (Ioan) și mesia Iisus În orice caz, faptul că în Zaharia și marele preot Iosua ocupă un loc de mijloc între mesia ("ramura") și simplul său predecesor nu este lipsit de semnificație Întrebarea adresată de Ioan lui Isus: "Tu ești cel care ar trebui să vină sau ar trebui să ne așteptăm pe altul?" (Matei : ) - această întrebare vine în minte tuturor când citești pasajul corespunzător din Zaharia Poate că apariția unui porumbel la botez la Iordan indică și mai clar adevărata stare a lucrurilor, pentru as-pas "zeița porumbel * Semiramis era soția lui Oannes (Nina) Prin urmare, apariția ei semnifică prezența ambilor părinți, Oannes și Semiramis, la "nașterea" fiului divin Uciderea lui Ioan la ordinul lui Irod, precum și capul tăiat al profetului pe un platou, își au prototipul în mitul lui Kadmiel Frații lui Cadmiel i-au tăiat capul și l-au îngropat pe un scut Această poveste a jucat un rol foarte important în misterele zeităților Kabir Potrivit lui Flavius Iosif, Irod a ordonat moartea lui Ioan Botezătorul, temându-se de tulburările politice care ar putea fi provocate de discursul profetului Matei ne spune că "botezătorul" a căzut victima răzbunării lui Irod pentru că Ioan l-a acuzat pe rege că s-a căsătorit păcătos cu soția fratelui său Aceasta amintește de profetul Ilie, care i-a reproșat și regelui Ahab că a cedat soției sale, Izabela, și l-a ucis pe Nayaufei ( Regi ), precum și pe profetul Natan, care i-a reproșat regelui David că l-a ucis pe Urie și s-a căsătorit cu văduva lui ( Samuel ) În conștiința creștinismului de mai târziu, o sectă a fost asociată cu imaginea lui Ioan "Botezătorul" care era foarte apropiată în spirit de esenieni, care l-au înțeles pe Mesia în spiritul lui Daniel, ca Dumnezeu "trezit" de judecătorul vii și morți, botezându-și prozeliții astfel încât efectul miraculos al numelui Oannes să se răspândească la ei (Ioan), zeul babilonian-mandaean al apei și al botezului ) Tertulian, referindu-se la locul amintit din Ezechiel ( , ), numește litera greacă tau (T) felul nostru (adică creștinii) de cruce (nostra species cruciș) nu pentru că este o imagine a instrumentului de execuție a lui Hristos, ci pentru că este o "pecete* înscrisă pe frunțile locuitorilor "Ierusalimului ceresc*" (Contra Maggio-nem, III, ) Când compară în continuare coarnele "unicornului" menționat în "binecuvântarea" lui Moise (Deut , , ) cu membrele orizontale ale crucii, acest lucru se întâmplă deoarece în imaginația sa s-au contopit ambele semnificații ale crucii: crucea - instrumentul executării lui Hristos și crucea - simbol al harului divin ) Zockler op s , ) Frazer Adonis, Attis, Osiris , ) Chiar și Zöckler nu a reușit, în ciuda eforturilor sale, să demonstreze că Hristos ar putea fi "pironit pe o cruce în patru colțuri* Afirmația că o astfel de cruce a fost folosită în ultimele decenii î Hr x , fiind împrumutat de la romani și cartaginezi, nu se bazează pe nimic Toate acele locuri din Evanghelie care sunt de obicei citate pentru a dovedi existența prezentării originale creștine a crucii ca instrument al execuției lui Hristos, cum ar fi , din Luca *, , - din Ioan *, sau nu spun nimic despre asta, sau tratează crucea ca pe un simbol, dar nu ca pe un instrument al execuției lui Hristos *) Detzel creştin Iconografie, , ) Cu toate acestea, așa-numitele "Flabellum*, adică evantaiul pe care slujnica îl ține peste "noul născut* pruncul Hristos în imaginile creștine timpurii indică, de asemenea, clar legătura dintre cultul lui Hristos și cultul lui Agni Căci acesta este evantaiul care a fost folosit în cultul Bisericii de Apus până în secolul al XIV-lea și nu putea deloc să servească, așa cum se crede în mod obișnuit, pentru a alunga insectele sau pentru a aduce răcoare Acest lucru nu s-ar potrivi deloc cu ideea nașterii unui "salvator" în timpul iernii ( decembrie) Dar, pe de altă parte, acest evantai indică clar modul în care a fost aprinsă flacăra divină în cultul indian antic În ritualul grecesc și armean, chiar și acum se agită încă evantaiul în timpul liturghiei Malver are o privire de ansamblu asupra ritualurilor și imaginilor asociate cu crucea și mielul în Știință și Religie Христианский Иисус Иисус апостола Pavla ) Wrede "Paul*, ) "Critica actelor*, ; "Critica scrisorilor pauline", ) Scrisoarea către Galateni examinată pentru autenticitatea ei și critic Observații despre cele patru scrisori principale ale lui Pavel, *) Faptele Apostolilor, în ciuda încercărilor eroice ale ultimilor cercetători (Harnack) de a restabili autoritatea acestei lucrări, rămân un document istoric extrem de nesigur, iar ceea ce spun ei despre apostolul Pavel este în cea mai mare parte pură ficțiune Nu este necesar să mergem până la Jensen, care neagă complet existența istoricului Pavel (Moise, Iisus, Paul Trei versiuni ale legendei omului-zeu babilonian Ghilgameș*, ed ), pentru a invoca , * - - că imaginea lui Pavel, așa cum a recunoscut deja Bruno Bauer, este foarte idealizată, că el este o copie a portretului "cel mai bătrân apostol" Petru "") cf Iordan, Isus und die modernen Jesusbuilder ("Bibi Zeit - und Streit-fragen", , ) G) "A inventa scriitori care nu au scris nici măcar o scrisoare, a falsifica cărți, a atribui lucruri noi vechimii vechi, a pune în gurile unor filosofi celebri ai vorbirii care este complet contrar părerilor acestor filozofi - toate acestea au fost o întâmplare comună în ultimele secole î Hr X Sunt în primul * - de-a lungul râului X Tuturor le păsa foarte puțin de adevăratul autor al unei opere, dacă numai conținutul operei în sine mulțumește gusturile și nevoile epocii "(Zeller," Vortr und Abhdlg ", , ) "În acele vremuri, scrierea de epistole în numele unor presupuse celebrități diferite era un dispozitiv stilistic preferat Tiranul Falaris, de exemplu, care a domnit în secolul VI la rau X la Agrigentum se atribuie o întreagă colecție de scrisori, nu mai puțin de de piese Beischlag a dovedit că aceste scrisori au fost scrise nu mai devreme de epoca antoninilor Ar fi un adevărat miracol dacă acest stil literar contemporan al primilor creștini nu ar avea nicio influență asupra scrierii creștine, pentru că tocmai în domeniul religios, unde sarcina autorilor nu era să-și exprime părerile, ci să devină un organ al spiritul religios colectiv, care se manifestă în fiecare individ, tocmai în domeniul religios, era ușor să atribuim unor oameni celebri operele altora" (Steck Op p , ) ) E Vischer "Die Paulusbriefe*, , ") Gal , , ) Corinteni : etc i°) Cf Seufert "Der Ursprung und die Bedeutung des Apostolates in der christlichen Kirche der ersten Jahrhunderte", , , i) Gal , , - ; Corinteni : ; II Cor : ) Gal , , ) Gal , , n" Gal , , ) Matei : ; Marcu, , ; Ioan : ) La fel și în Origen, "Contra Celsum*, , ) Capitolul ( - ) din Ezra vorbește și despre "frații" marelui preot Iosua, iar acești frați înseamnă preoții subordonați lui În Iustin ("Dialog cu Trith ", ), apostolii sunt numiți în general "frații lui Isus" În "Apocalipsa" ( , ) "cei care păzesc poruncile lui Dumnezeu și au mărturia lui Isus Hristos" sunt numiți "sămânța femeii cerești", și de aceea frații acelui mântuitor pe care balaurul plănuiește să-l înghită împreună cu mama sa Întrucât "Revelația" se referă la originea sa la cultul precreștin al lui Isus, se poate argumenta că desemnarea sectanților evlavioși ca "frați ai lui Isus" a avut loc în acest cult cu mult înainte de "evanghelii" și au apărut scrisorile lui Pavel ) A Kalthoff "Ce știm despre Isus* O înțelegere cu prof Bousset, , ) cap, , ) exemplar, , ) exemplar, , ) CP marca "Istoria evanghelică și originea creștinismului* ) Brikner susține, de asemenea, opinia că "descrierea lui Pavel despre Cina cea de Taină este, după toate probabilitățile, nu o tradiție istorică, ci o justificare dogmatică a unui rit religios În orice caz, adaugă el, menţionarea de către Pavel a acestei scene, şi anume, având în vedere enorma ei semnificaţie de cult, nu poate servi în niciun caz ca dovadă a cunoaşterii apropiate a lui Pavel cu viaţa lui Isus Briickner Die Entstebung der paulinischen Christologie ) Când von-Sodin ("Hat Jesus gelebt?**, ) respinge comparația mea cu tradiția Tell și spune că tradiția Tell era foarte săracă, bazată pe un singur eveniment din antichitatea veche, bazată pe o legendă care doar Schiller a înviat, care a prins viață numai sub condeiul poetului, apoi își dezvăluie prin aceasta nefamiliaritatea sa totală atât cu Tschudi, cât și cu J v Mul-іѳg'om mier Hertslet "Der Treppenwitz der Weltgeschichte**, , ) Acest pasaj sună după cum urmează: "În vremea aceea S-a arătat Iisus, un om înțelept, dacă cineva îl numește om Căci a făcut lucruri minunate, a fost un învăţător al oamenilor care acceptă adevărul cu bucurie şi a captivat pe mulţi evrei, precum şi pe mulţi greci Acest om era un Hristos La denunţarea celui mai de seamă al poporului nostru, Pilat l-a condamnat la cruce, dar cei care l-au iubit la început nu au încetat să-l cinstească, căci s-a arătat a treia zi, înviat, precum au prezis proorocii lui Dumnezeu, care a prezis atâtea minuni legate de el Chiar și astăzi există o sectă, care, după numele său, a primit numele de creștini ** ") Geschichte des jiid Volkes, I, ") Einl ins NT, , ) Origen, care a adunat toate afirmațiile lui Iosif care ar putea servi drept suport pentru credința creștină, nu cunoaște acest pasaj, dar menționează un alt pasaj, care a fost în mod clar un fals, în care distrugerea Ierusalimului este considerată ca un pasaj pedeapsă trimisă evreilor pentru executarea lui Iacov ) miercuri Kalthoff "Entstehung des Christ ", ") Soden arată în "Hat Jesus gelebt?" ( ), pentru a "dezvălui toată lipsa de temei a presupunerilor domnului Drews**, după scrisoarea lui Clement roman, către Tertulian, Eusebiu (care a trăit la începutul secolului al IV-lea, și nu al treilea, așa cum scrie Soden!) și încearcă să-și convingă cititorii că ei mărturisesc persecuția creștinilor de către Nero Dar, în primul rând, mesajul lui Clement nu este cu adevărat autentic și, în al doilea rând, menționarea chinul femeilor creștine, îndoielnic în autenticitatea sa, nu indică deloc persecuția în masă a creștinilor sub Nero See my Die Petruslegende**, nu este necesar să-l considerăm pe Tacitus drept martori ai autenticității acestui pasaj zo) Cf Hochart Sau p , ; Schiller "Geschichte der romisch Kaiserzeit**, , cca ) "Studiile arhivistice au fost un fenomen neobișnuit în istoriografia antică; iar Tacitus a dedicat foarte puţină atenţie protocoalelor Senatului şi acta diurna" Handbuch d klass Altertums VIII, Abt , Hft , sub cuvântul "Ta-citus" Tacitus, deşi nu merg atât de departe negând autenticitatea acestui pasaj, așa cum a făcut Voine la sfârșitul secolului al XVIII-lea (Ruinen*, ) pentru p , - - b) Obiecții la negarea "istoricității" sinopticului Isus Despre Kalthoff "Problema lui Hristos", ) Weinel "Isus im Jahrhundert", , ) "Babylonisches im Neuen Testament", etc *) "Zerduscht Nameh", cap ) Gfrorer "Jahrhundert des Heils*, Abt , •) Luca : Numerele, , ") Matei : ") , Zaharia citește în traducerea Targumului astfel: "Fiecare ceaun din Ierusalim va fi un altar pentru Domnul etc , și nu va mai fi negustor (negustor) în casa Domnului în acelea zile " În această instrucțiune a profetului, evangheliștii au putut găsi un motiv pentru a-l înfățișa pe Isus, alungând negustorii din templu ) Samuel , , cf de asemenea Zaharia , etc ; Psalmul : H) miercuri Corinteni : ) Regi : ) Numere, , ; Iisus Nav , , ; , ; mier "Petruslegende*, i) Vezi nota de mai sus ) Iosif "Antichități", IV, ; Filon "Vita Mos ", III ) Regi : o) De exemplu, în relatarea arestării lui Isus din Matei : ; cf Regi : - ) Matei E) Psalmul, , ) "Bereschith Rabda" la Gen : ) miercuri Fapte , etc ) Matei : etc ) Matei , etc ; , etc ; , și d; , ; Matei : *) Mier Lutzelberger "Isus, was ѳг war und wollte", , etc ) Cp peste și urm pp , etc ) Vezi pagina de mai sus ) Vezi mai sus ) Exod , ; , etc ; Numerele , ; Ex , , etc ; Regi , etc ) Asclepius este As-Caleb, "Câinele de foc" (Sirius) El este o modificare a lui Iosua și este foarte apropiat de Evanghelia Iisus, căruia evangheliștii i-au atribuit minunile zeului-vindecător păgân Aceasta, astfel, confirmă de asemenea că Isus (Iosua) era numele zeului acelor secte evreiești care, la fel ca terapeuții și esenienii, căutau vindecarea spirituală și trupească (vezi mai sus, p ) °) Est , , ) Vespasian, ) , ) Isaia, , ) Zahar , , ) Mier "Petruslegende-, ) Geneza : ; vezi și Tertulian "Adv Jud ", ) Vezi Brandt "Die evangelische Geschichte" ) Vedem același lucru în locul corespunzător din Marcu; doar la Luca forma dramatică a suferit mai multă prelucrare și, grație inserțiilor din descrieri și episoade individuale (apostolii la Emaus), a căpătat un caracter narativ (Vezi Robertson "Pagan Christs", ; A short histo-ry, ) În ceea ce privește valoarea istorică a poveștilor Evangheliei, însă, următorul fapt este extrem de semnificativ: teologii apreciază foarte mult descrierea scenei din Grădină din Ghetsimani, unde și cuvintele lui Iisus, extrem de, presupus, caracteristice personalității sale, în timp ce originea acestei descrieri este extrem de ciudată: până la urmă, Isus nu a avut tovarăși în Ghetsimani și nici nu a avut timp să le spună apostolilor despre experiențele sale, pentru că imediat după aceea a fost arestat ) "Messiasgeheimnis", *•) Gen ) V v Hartman "Das Christentum des Neuen Testaments", * ) Op c ) Marcu, , etc ") Marcu, , - - *') Marcu, , etc *miercuri Herm Iordania "Jesus und die modernen Jesusbilder", Bibi Zeit- u Streitfragen, , Regi * ) Vezi Brandt op c , <") Op c , ° Op C , & D i) Cu acest corj asen și Busse în introducerea sa "Was wissen wir von Jesus" ( ) "Discursurile lui Isus în partea lor bună sunt altceva, ca produs al creativității comunale, au fost întocmite de comunitate din cuvintele individuale ale lui Isus În același timp, discursurile au suferit, desigur, schimbări foarte puternice, abrupte ( p ) ) Mier Robertson "Creștinismul și mitologia", , m) Op c , ) "Protest Monatsheft", , Mărzheft ) Op C , (r)) Matei : I) Matei : ) Cp Pfleiderer "Urchristentum , I, ; van den Bergh van Eysinga op c , etc ") Smith op c , etc ) Vezi Nork "Rabbinische Quellen und Parallelen zu neutestamentlichen Schriftstellern", •i) cm Robertson "Creștinismul și mitologia*, - ) Cp v Hartman op c , - Un argument foarte semnificativ împotriva istoricității spuselor evanghelice ale lui Isus va rămâne pentru totdeauna faptul că Pavel nu știe nimic despre ele, nu le citează nicăieri, arătând astfel destul de clar că nu le-a acordat deloc vreo semnificație Vezi Lutzelberger op p , ; Robertson "Pag Chr ", ) Clemen, dimpotrivă, crede că creștinismul este cu totul original în afirmarea legământului iubirii (I), în ciuda faptului că porunca iubirii ocupa deja unul dintre primele locuri în Vechiul Testament (!) A) Felul teologilor liberali, care constă în a-și ridica pe Isus la o înălțime de neatins peste ceilalți muritori și a-l transforma într-un fel de absolut, "unic într-un fel", face o impresie dură asupra oamenilor deschiși la minte ) Wrede "Paulus , ) Kautsky "Originea creștinismului"• hoţ s , ) Pfleiderer "Entsteh d Chr , ) "Von Reimarus bis Wrede", c) Adevăratul caracter al sinopticului Isus ) "Petruslegende , etc ) I, ) "Gesch Israels , II, etc ) Holtzmann Zum Thema "Isus și Paulus Prot Lun IV, , ) Parerga, I, § ) Cel mai neutru Theol II, , Anm cp Griitzmacher "Ist das liberale Christusbild modern? Bibi Zeit -u Streitfragen, etc ) Pfleiderer "Entstehung d Chr -, ) Cp Steudel op c , ) Von Reimarus bis Wrede, i") Gal , , I) Cor , , ; Corinteni : ) Faptele Apostolilor, , ; , ) Faptele Apostolilor, , i) Seufert "Der Ursprung und die Bedeutung des Apostolates in der chrbt-lichen Kirche der ersten Jahrhunderte , , Cp și "Petruslegende " al meu, care dovedește caracterul neistoric al apostolilor ) miercuri "Petruslegende d) Gnosticismul și Iisus ap Ioan i) Cf Hausrath "Isus und die neutestamentl Schriftsteller II, l Index alfabetic A Aaron- , , , , , Abudad- August- , , Avig - Avraam- , Agaps - Agamemnon- Agni - , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , Agrigent - Agripa- Agura Mazda- , , Adam- , , , Adonis - , , , , , , , , , , , Adrast- Alexandria- , , , , Alexandru cel Mare - , , , Alexandru Polyhistor- Amesha Spuntas- Amykla- Amon-Ra- Anania- Anghirs - Angromainyu- , Antiohia- , Apocrife- Apocalipsa - , , , , Apocalipsa lui Ezra- , Apocaliptic (evreiesc) - , , , , , , Apollo , , Apollo Apostol - Colecția aramaică - , Arani- Aristotel- Armill- Arnobius- Aringhi- Artaxerxes (Xerxes)- Asclepius - , , Astyages - Atargatis- , , Attis- , , , , , , , , Afaka- Afrodita- , Ahaz- Ahemenide- Ahile- Ahitofl- B Baal- , , TO Basilid- Bactria- Balthor- Bauer Bruno- , , , Bauer- Beishlag- , Beth- Benjamin- Biblioteca Lorenzo- Bolland- Borneman- Boreus- Brahmanismul - , Brandt- Cărămizi- , , Buddha- , , , , , , Budismul- , Busse- , , , , Burnuf- , V Babilonul - , Vinil- Valentine- Baraba- Barnaba- Bartolomeu- Vasudeva - Vashti- Cultul vedic - , , - - Weiss, B - Wernley- , , , , , , , , , Verus- Wesley- Vespasian- Vestale Fecioare - Wilamowitz- Winkler- , , , Virgil- , Betleem- , Vishnu- , Vishnu Yezuda- , Visher- Wogue Mano- Volleret - , , Magi (Evang ) - Volney- Duminică- Wrede- , , , , , DeuteroIsaia- Wunsh - G Gad- Gadad- , Gadadrimon- Gaiomar- Galileo- Haman- , , , , Gamaliel- Hamilton- Harnack- , , Hartman, E - , , Gerizim- Gator- Gauzrat- Herthzipp- Hegel- Geitmüller- Helios - , , Hercule- , , , , , , Heraclit- Hermes- , , Herodot- , , Gѳrtslѳ- Goethe- Hephaestus- Gfseimania- Zambila- Gibil Zivo - , Gilgamesh - , Gilgenfeld - Hildebrand- , Gnoza- , , , , Gnosticismul- , - Gog și Magog - Gokala - Golgos- Goidzier- Holtzman- , , , Homer- Gommel- , Gonias- Gonig- Gonofor - Gor- , , Gritz- , Grupa - Gunkel- , , , , , Gfrerzhr- D- David- , Dalman- Damasc- , Damkina- Daniel - , PO, , Cei Doisprezece Apostoli- Fecioară (S V ) - , Dvaki- Deimer- Demeter - Demiurg- , Delbrück- Arborele vieții - , Detzl- Dionysos - , , , , , , Dietrich- , Dunkman- Duhul Sfânt - Dupuis - , E Evanghelii - passim Eusebiu- , Egipt- Ezra- , Elisei- Enoch- , PO Efrem Sirin - , ȘI Jacolliot- Legea- , , , Încărcare- Zakei- Zarathushtra- , , , , Zaharia - , , Zeus- Seifert- , Seidl- Siegfried- Zimrok - ȘI Iacov (patriarh)- Iacov ( fratele Domnului") - , , Iacov (zelot) - Iygu- Ezechiel- , - - Jensen - , , , Ieremia- , Ieremia- , Ieroboam- Ieronim- , , Isai- , Pe traseu - , , Isus (Navin)- , , Isus (Hristos) - passim Nume- , , , Emir- Indra- Ioan (ap )- , , , Ioan (Zlat )- Ioan (Botezătorul)- , , , Ioab- Iordania- , Iordania (Pisat )- Josephus (Vechiul Testament)- , , Iosif (tatăl lui Isus) - , Josephus (Flavius)- , , , , Iosua- , , , , , , , , Hippolit- , Hippostratus- Irineu- Isaia - passim Iuda- Iuda (Iscar )- Iudaismul - , , , Iudeo-creștinismul - K Cabala- Kabir- Kadmylos- Cadmiel- Kaim- Caleb- , , Kaliyana- Kalthoff , , , , , , , , Kamosh- Kansas- Capernaum- , Karawva- Karma- Kartalon- Cartagina- Cassius (Dion) - Kautsky- Kautsh- Kaufman- Kerinth- Kessler- , Cipru- , Cyrus - , , Kirfna - Kirinas- Claudius- Klemen - , , , Clement - țap ispășitor- Constantin- Krause- Krause- Krodner- Botezul- , , , , , Cresus- Creta- Krishna- , , , Kulanda- Cultul împăraților- , Cumont- L Lagarde- Laton- Laotz - Lessing- Livy- Liturghia Nordului- Logos- , , , , , - Loki - Loman- Luca- , , , , , , Lucius- Lutze lbjerger- M Magabgarata- Mohamed- Maya- Macrobius - Malver- Maley- Manu- , , Mana - Manen-van- Macabei- , Mazdaism- , Mandeismul - , , , , , , Maria - , , , Marcion-PO, Marcu- , , , Marduk- , , , , , Marsyas- Massebiau- Matei- , , , , , Maternus (Iulius)- Megasten- Meelhorn- Mayboom- Melqart- , Melchisedec- , ; Bărbați- , , Merris- Mesia - , , , , , , , Mesia ben David - Mesia ben Joseph- , Metatron- Mattis- Mithra - , , , , , , , , , , , , , Mitraism- Mithridates- - Mphagl (arc) - , Mphthy - , Moise - , , , , , , , , , , , , , Moloch- Moveret- , Mommsen- , Mordphai- , , Mortillet- Mourant Vgosk- Naboo- Nadav- Nazaret- , , Naziri - Naziretul - , Nanda- Nathan- Natsar (filiala)- , Nurgal- , Nero- , Nѳmovsky - Nimbus- Nork- DESPRE Circumcizia- Berbec (constelații) - , , Unu - , Osiris- , Origen- , , Orion- Ortigia- Orfeu - PO Ophites (naassyanѳ) - , , , Oshar - SW, , , P Pavel - passim Pausanias - Paliputra- Papias , Parsism- , , Paște - passim Perseus- Persefona - Petru- , , Petersen- , Pearson- \ Pilat- Pitagora - PO pitagoreici- Python- Pliniu- Plange- Platon- , , , , , , , Plutarh- Poliorket- Poseidon- Porfir- Policarp- Prometeu - Schimbarea la față- Ptolemeu- Purim- , , , Puranas- , Purusha- , , , Pflæider- , , , , R Rabula- Rafael- Rachel- Retzan- Renan- , Zicerile lui Isus - , Rig Veda- , , , Richl- Rodos- Robertson- , , , , , , , , Pești (constelație)- , Pește (simbol)- CU Sub- Samson- , Syandane- Sargon- , Sardinia- Demolare- Saoshiant - , , , Satana- , Saturnalia- Saturnin - Swastika- Suetonius- , , Semiramid- Șapte înțelepți - Sept- Seneca- , , , Serapis- Set- Simon Magicianul- Meteorologi- , - Cuvintele Domnului - Smith- , , , PO, , , Sodn- , Mitul solar- , , , , , Solomon-PO Soma - , , Sofia - , Stefan (primul martir) - , Stoici - , Talmud- , Tammuz- , , , , , Tamir- - - Tare- Sacrament- Tacitus- , , , Tvashtar- Structura- Teozofia- Taur (sinonim)- , Taur- Terapeut- , Tertulian- , Tiberiu- Nivelul- Thoth- Trifon- Tuisco- Tschudi- U Utilizator- , F Phalaris- Fakey- Farah- Fjordut- Filon - , , , , , , , , , , Philo din Byblos- Fichte- Toma- Frazer- , , , , , Foucault- X Khur- C' Pakmuk- Tsѳklѳr- Zeller- Ch Chamberlain- , SH Schweitzer- , Schelling- Sheol- Procesiunea celor fără barbă- , Schaefer - Schliemann- Shljermahr- Schmidel- , , Shnѳѳn- Schopenhauer- Schrader- , Personal - Ipteydel- , Shtck, R -PO Strauss- , , Schuerer- , E Ea- , , , Edda - Elam- elenismul- Elimas vrăjitorul - Eleusis - Eonii- , Epictet - Epifanie- , Eratosthenes- Eridani- Eros- , Estera- , Esenieni - , , , , Efraim- Ephrata- YU Julicher- , Jupiter - , Justin- , , , , , , Julia Ex- eu Yahweh este passim Yaguda - Yazios- , , Jason - , , Yakkh - CUPRINS Pagină De la editor Până la a doua ediție " " Mergeți la primul " Prefața autorului la cea de-a -a ediție germană " " la ediția I și a II-a germană Isus precreștin Evoluția credinței în mesia sub influența parsismului Ideea elenistică de mediator (Philo) Iisus este zeul sectelor iudaice - • Suferința lui Mesia Nașterea lui mesia Botezul Jertfa de sine a lui mesia Ultima cina • Simbolismul lui Mesia: mielul și crucea * Iisus creștin Isus al apostolului Pavel Evanghelia Iisus a) Iisus sinoptic Aplicație Isus în literatura seculară b) Obiecții la negarea "istoricității" sinopticului Iisus c) Adevăratul caracter al lui Iisus sinoptic d) Gnosticismul şi Iisus al Apostolului Ioan Problema religioasă a modernităţii Note Index alfabetic Prețul este de rublă 